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गांधींचा अहिसावाद 


मुद्रक व प्रकारकः--- 
शॉकर नरहर जाकी, 
“ चित्रशाळा प्रेस, ? 
१०२६ सदाशिव पेठ, 
पुणे २, 


चित्रशाळा प्रेस, पुणें ९, 


निवेदन 
स्त 

"हिंसेच्या जगांत अहसिचा, यंत्राच्या जगांत हस्तव्यवसायाचा,भांडवलह्शार्हा 
र्‍जगांत अर्थत्यागाचा, आसक्तांच्या जगांत अनासक्तीचा, तकेबुद्धिप्रवान जगांत 
"श्रद्धेचा, आचार, विचार व प्रचार करणारा गांधींचा आहिंसावाद हिंदुस्थानांत 
तरी नवा नाहीं. स्वतः म. गांधी हे दर आठवड्याला या वादाचे इतकें 
-विवरण करतात काँ, त्यांच्याशिवाय इतर कोणीहि कांहींहि लिहिलें तरी ते 
लिखाण फिकेंच पडणार. ही अपूर्णत्वाची जाणीव ठेवूनच मा हा प्रयत्न 
'केला आहे. माझ्या बुद्धीप्रमाणें मीं या वादाचे विवरण या पुस्तकांत केलें आहे. 

निःशस््र हिंदुस्थानला म. गांधींनी प्रतिकाराचें शस्र २२ वर्षांपूवी दिलं. 
गेल्या महायुद्धाच्या शेवटीं त्यांनी अहिसिचे बीजारोपण केलें. वर्ष दोन वर्षांत 
त्या बीजाला अकुर फुटला. ह्या अंकुराचा वृक्ष हां हां म्हणतां फोफावू लागला. 
त्या ब्रक्षाला विधायक कार्यक्रमाचे खत त्यांनीं घातलें आणि सृत्याम्रहमच्या 
अनेक लढ्यांचें पाणी या वृक्षाला दिळें. आज हा वृक्ष चांगला डौलदार झाला 
असून त्याच्या शाखा सवेत्र पसरल्या आहेत. संपूर्ण स्वातंत्र्याचे फळ या 
वक्षाला येणार असें आज निश्चित दिसत आहे. वसंत त्रतूतील उष्णता निळाल्या- 
शिवाय आम्रत्रक्ष हा जसा पुष्पफलान्वित होत नाही, त्याप्रमाणें विशिष्ट वाता- 
वरणाशिवाय राजकीय ध्येयाहि पुरें होत नाहीं. गांधींच्या नेतृत्वाशिवाय हिंदु- 
स्थान स्वातंत्र्य मिळवू शकला नसता हें आतां सांगावयास पाहिजे असें नाही. 

राजकारणांत अल्प प्रमाणांत प्रविष्ट झालेल्या अहिंसावादानें जी कामगिरी 
:केली ती खरोखर कोतुकास्पद आहे. पण गांधींचा हा अहिंसावाद संपूर्णतः 
हिंदुस्थाननें घेतलेला नाहीं. तो वाद जीवनाचा भाग झाला नाहीं. त्यामुळें 
व्यक्तींच्या व त्याच्या मागोमाग राच्या जीवनांत जी क्रांति व्हावयास 
'चाहिजे ती होत नाहीं. याचें कारणहि उघड आहे. गांधीवादाचें आचरण हें 
सामान्य माणसाच्या शरक्तींवाहेस्चे आहे. म्हणून एकटे गांधीच या तत्त्वज्ञानाचे 
खेरे अनुयायी आहेत. या पुस्तकांत श्री. कनू देसाई यांचें जे चित्र दिळें आहे तें 
व रवींद्रत्रावूंची जी कविता दिली आहे ती अर्थबोधक आहे. चहूकडे अंधारच 
अधार पसरला आहे, निराशेचे काहूर मनांत उठले आहे, बरोबर एकहि मित्र 
नाहीं, पुढें काय आहे याची माहिती नाहीं अशा स्थितींत श्रद्धेचा ठकळकणारा 


..' 


प्रकारा बरोबर घेऊन तर्त्त्वांनष्ठ मनुष्य इंश्वराची आराधना करीत एक एव 
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पाऊल पुढें टार्कात असतो. या रात्रीच्या अधःकारांत “ तुझा कारुण्य-- 
पूर्ण प्रकाश पडूं दे आणे एकेक पाऊल पडण्याइतका प्रकाश सला. दिस दे; 
सला लांवचें टश्‍य पहावयास नको आहे? असें “ आपल्या घराकडे ? जाणारा, 
साधक म्हणत असतो. ह्या मार्गानें जाणारा कोट्यवाधे. लोकांत एखादाच. 
असतो. गांधी हे त्यांपैकी एक आहेत. ते या भयानक अधःकारांतून श्रद्धेची 
काठी टेकत टेकोत पुढें चालळळे आहेत. त्यामुळें त्यांच्या तत्त्वज्ञानाचे तेच, 
एकटे सच्चे अनुयायी आहेत असें म्हणावयास हरकत नाहीं. 

. धमराजाचें उदाहरण नेहमीं आपण घेतों. महाम्रस्थानाला पांच पांडव वः 
व॒ द्रौपदी निघाली. प्रथम द्रोपदी गतप्राण झाली. नंतर सहदेव, नकुल, अजुन 
व भाम पडले. युविष्ठिराला धमीनें त्यांच्या मृत्यूचे कारण विचारलें. द्रौपदी 
अर्जुनाच्या पक्षपातामुळें, सहदेव बुद्धीच्या घमेंडीनें, नकुल रूपाच्या गर्वाने, 
अजुन पराक्रमाच्या अभिमानानें व खोट्या प्रतिज्ञमुळें आणि भीम खादाडपणा. 
व शारीरिक बलाच्या गर्वानें मेळा, धमराज शेवटीं. राहिले. त्यांना न्यायला. 
इंद्र विमानासह आला व वरोबस्च्या कुत्र्यांला टाकून द्या म्हणाला. कुत्र्याला 
घेऊन येणारा अच्चुची असतो, त्याला स्वर्गात स्थान नाहीं असें इंद्र म्हणाला. 
पण धसांनें आग्रह धरला. हा माज्ञा भक्त आहे व भक्ताचा त्याग स्वगलोभानें. 
मी करूं शकत नाहीं असें त्यांनीं उत्तर दिलें. ही त्याची निष्ठा पाहून इंद्राने 
त्यांना जीवतावस्येंत स्वर्गलोकीं नेळें वंगेरे वर्णन महाभारतांत आहे. 

स्वातंत्र्याकरतां आपल्या तत्त्वाचा त्याग न करणारे एखादेच गांधीजी 
असतात. त्यामुळें तत्त्व हें अमर रहातें. अशी अलौकिक तत्त्वज्ञांचीं उदाहरणें. 
हाच खरी दीपस्तंभाप्रमाणें मागददीक असतात. कदाचित्‌ गांधी हे एकटेच 
आपल्या तत्त्वांचे आचरण करणारे राहतील. त्यांना कोणीहि अनुयायी मिळ- 
णार नाहीं. कांदींजण विशिष्ट मर्यादेपर्यंतच त्यांच्या बरोबर जाऊं शकतील. 
गांधीवादाला हिंदुस्थानांत यश भिळालें असें वर म्हटलें. पण सर्वेच प्रसंगीं 
असें यश मिळेळ अश्शी कोणीं अपेक्षा करूं नये. व्यावहारिक यशाने तत्त्वाचे 
मोजमाप होत नाही, उलट अपयक्षाचेच प्रसग आधिक येत असतात. तेव्हां 
गांधीवाद ऐहिक जगांत यरास्वी झाला नाहीं तर ती त्या वादाची न्यूनता 
नसून तो मानवी दक्‍तींचा कमकुवतपणा समजावा. न 

'असें हें तत्त्वज्ञान माझ्या दर्टानें मीं या पुस्तकांत चर्चेला घेतलें आहे. त्यांत 
जर अपुरेपणा किंवा चुका असल्या तर त्या माझ्या आहेत, वादाच्या नाहींत. 
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“युद्धाच्या काळांत हें पुस्तक प्रसिद्ध करण्याचें मी धाडस करीत आहे.' कागद, 
छपाई वगेरे सर्व साधनं अत्यंत महाग झालों असतांना हें प्रकाशन होत आहे. 
पण 'चित्रशाळेचे मैनेजर श्री. शेकरराव जोळयो व मालक श्री. वासुक्राका जोच्यी 
यांनो हें पुस्तक प्रकाशेत करण्याचे कवूल केळे याबद्द्ल मौ त्यांचा आभारी 
आहे. या पुस्तकाची किंमत युद्धामुळेंच इतकी जास्त ठेवावी लागलो, त्या- 
'बद्दढ नाइलाज आहे. पुस्तक प्रकाशेत करण्यापूर्वी माझ्या कांही स्नेह्यांना मां तें 
-दाखविलें व त्यांनीं केलेल्या सूचना मा ग्राह्य केल्या. त्यांचा नामनिदेश सी केला 
असता, पण माझ्यावर टीका झाल्यास त्यांत त्यांनाहि सहभागी व्हावें लांगेल 
म्हणून मो तो निदेश करात नार्ही. या सव मित्रमेडळींचा मा आभारी आहें. 


, श्री. काकासाहेब कालेलकरांकडून रवौंद्रवावूच्या कवितेचा व भाषांतराचा 
उपयोग करण्याची संधि मिळाली या बद्दल मी त्यांचे आभार मानतो. 


पुणे, ी 
"राष्ट्रीय सप्ताह । -_- इयं. र. देवगिरीकर. 
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श्री. कन्‌ देसाई यांच्या चित्रावरून साभार. 


2 (4 पो . र 
अकाकी पोरुषं कुयोत्‌ 
'नक्रेनस कलन 
जदि तोर डाक छुने केऊ ना आसे 
तबेअकू ला चलोरे । 
अक्‌ ढा चलो, अक्‌ ला चलो, 
अक्‌ ला चलोरे | 
जदि केउ कथा ना कय--- 
(ओरे ओरे ओ अभागा ! ) 
जदि सबाअि थाके मुख फिराये, 
संबाञि करे भय-- 
तबे पराण खुले :, 
ओ तुञि मुख फुटे! तोर मनेर कथा, 
अक्‌ ला बोलो रे || 
जदि संबाजि फिरे ) जाय-- 
(ओरे ओरे ओ अभागा ! ) 
जदि गहन पथे जाबार काले 
केउ फिरे ना चाय-- 
तबे पथेर कॉटा 
ओ तुञि रक्‍तमाखा चरणतले 
एकू ला दलो रे॥ 
जदि आलो ना घरे ॥| 
(ओरे ओरे ओ अभागा! ) 
जदि झड बादले आंधार राते 
दुयार देय धरे--- 
तबे वज़्ानले 
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आपन बुकेर पॉंजर ज्वालिये निये 
अक्‌ ला ज्वलो रे | 

जदि'तोर डाक झुने केउ ना आसे, 
तबे अक्‌ं ला चलो रे ॥ 

अक्‌ ला चलो, अक्‌ ला चलो, 
अकूला चलोरे ॥ 


-र्‍रवींद्रनाथ ठाकुर. 


* जर तुझी हांक ऐकून तिला ओ देण्यासाठीं कोणीच आठे नाहा तरी 
थांबू नकोस एकटाच चालूं लाग, एकटाच चालूं लाग, हिम्मतपूर्वेक पुढेंच "चल. 

तुझ्या बरोबर रहाण्यांतील संकट ओळखल्यामुळें लोक जेव्हां मौन धारण 
करतील आणि हे बिचार्‍या अभाग्या ! कोणीच तुझेशीं बोलणार नाहींत, 
सगळेच तुला भिऊन तुझे पासून तोंड फिरवितील तेव्हां तू मुक्‍तकंठानें 
आणि हृदयाच्या प्राणानें तुझा संदेश. ललकारूं लाग, एकटाच तूं तुझ्या सत्याला 
'मुखरित कर आणि एकटाच चालूं लाग, 

आणि जर हे दुभोग्या तुला कोर्णांच साथी न मिळाला आणि असलेले 
सार्था परत फिरले, सगळेच परत फिरले, गहन मार्गोत प्रवेश करण्याचे वेळीं 
जर कोणीच तोंड फिरून तुज्षेकडे पाहूं धजळा नाहीं तर तूं अनवाणी त्या 
कांटेरी मार्गोतून एकटाच चाळ ! रक्तबंबाळ उघड्या पायांनी एकटाच कांटे 
तुडवीत मार्गक्रमण कर. 


_ आणि दुर्दिन समयी जर वारा आणि पाऊस यांची झड लागली असतांना 
अधार्‍्या रात्रीं तुला कोणी दिवा दाखविला नाहीं, लोक आपआपल्या घरांत 


वीत लावून बसले तर तूं आपल्या हृद्यरूपी कादेलांत वजानलाचा विजेचा 
*रुघा पटवून तोच कंदील हातांत घेवून एकटा एकटा प्रकाशूं लाग, 


.. म 
ह दवी आण्या, आपल्या देवाला शरण न जातां, हिम्मत पूर्वक पुढें जा. 
भागे टाकणें हाच तुझा खरा पुरुषार्थ आहे. 


“-ण्काका कालेलकर. 


प्रास्ताविक ः 
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येरवड्याच्या तुरुंगांत असतां एका मित्राचें पत्र मला पहावयास 
मिळालें. त्यानें लिहिलें होतें की, आम्ही सत्याग्रही म्हणून तुरुंगांत येतों, 
राजकीय चळवळी करतों, पण या चळवळीमार्गाल जी प्रेरक शक्ति, जे 
तत्त्वज्ञान त्याविषर्यी शास्त्रीय आणि सुसंबद्ध अश्शी बाजू मांडणें आम्हांला 
कठीण जातें. तो मित्र अर्थात्‌ गांधीवादाबद्दल म्हणजेच अहिंसावादाबद्दल 
लिहीत होता. मी विचार केला, आपल्याला तरी गांधीवाद कितपत 
कळतो, आपण त्यावर कितपत लिहू शकतों हें पाहूं या. म्हणून 
स्वतःची परीक्षा घेण्याकरतां मी हा प्रयत्न करीत आहे. स्वतःजवळ 
जितकी ग्राहक दाक्ति असेळ तितकेच मला गांधीवादाचें आकलन झालें 
असें मी समजेन. ज्याची जितकी शाक्ते असते तितकेच आकलन त्याला 
होते. आकाश अनंत आहे, म्हणून सर्वच पक्ष्यांना त्या आकाशांत उड्डाण 
करतां येत नाही, आजकालची विमानेहि ठराविक उंचीच्या वर जाऊं 
शकत नाहीत. मी हें गांधीबादाच्या असर्याद स्वरूपाविषयी लिहोत आहे 
याची मला जाणीव आहे. 
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र गांधींचा अहिंसावाद 


गांधी हीहि एक मर्त्य व्यक्ति आहे, व त्या व्यक्तीकडूनाहे कदाचित्‌ 
गांधीवादाचें पूर्ण आचरण व आविष्करण झालें नसेळ. म. गांधी स्वतः 
गांधीवांद हा शब्द वापरू नका असें म्हणत असतात. पण गांधाॉंच्या 
आहिंसावादारचें आकलन होण्यास हा शब्द उपयोगी आहे. तो आतां 
स्टार झळा आहे, म. गांधीनी अदिंगाबारदांत प्रत्यक्ष प्रविकाराची भर 
धातळी असल्यामुळें गांधीवाद व अर्दिसावाद हे स्वरूपतः भिन्न आहेत. 


गांवीबाद हा जावनशास्त्राचा अ्थप्रतिपादक शब्द आहे. पाता 
विशिड्ध तत्त्वश्ानानें जगावयाचे असतेळ त्याला गांधीबाद समजून घेणें 
अवशय आहे. आपलें जीवन हें बरेंचसें पराधीन व कांहीसेंच स्वाधीन 
असतें. निरनिराळ्या व्यक्ति, निरनिराळ्या संस्था, निरानेराळे विचार, 
यांच्यावरोबर टकरा देत देत आपल्याला जीवन व्यतीत करावें लागतें. 
या भिन्नभिन्न प्रद्रत्तींमध्यें आपण आपली शांति ढळू न देतां कसें 
वावरूं'शकू, हा मुख्य प्रश्न असतो. ज्या समाजामध्ये आपण रहातो, त्या 
समाजाचे नियम, त्याची रचना हीं सर्व कर्शी आंखून-रेखून तयार 
झालेली असते, त्या समाजरचनेवर हजारों वषीचे संस्कार झालेले 
असतात. आपण त्या समाजामध्यें जर नवें कांहीं सांगू लागलों तर 
समाज कावराबावरा होतो. आपल्या झाररीरांत जसा एखादा बाहेरचा 
पदाथ आला म्हणजे शर्रारांतील द्रव्यें त्या पदाथीवर तुट्न पडतात तसें 
समाजाचें असतें. गतानुगातेक जे असतात व जे त्यांतच आपलें बघुडि- 
मव प्रकट करतात त्यांची थोरवी वणन केली जाते. याचा अर्थ 
नव्या विचारांचे आरोपण समाजांत होत नाही असें नाहीं. गोतमाचा 
उडघम, महेमदाचा इस्छाम धर्म किंवा रक्षियांतीळ विश्वकुटुंबवाद यांना 
“माजावरोबर झगडावे लागलें, कित रक्तपाताहि करावा लागला, 

त्याच कारण एकच आहे, नव्या विचारांना होणारा विरोध. 
"1 _वहारांताहि हीच स्थाति दिसते. तुम्ही एखाद्या कारखान्यांत 
दिवसांत ते त देणी नाहीत, अमुक नंबरचे स्क्रू 
चिंटी चं 7 है कारखानदार पहात असतो. युनिव्ह- 

" अभ्यासक्रम बदलण्याची शाक्त एखाद्या महान्‌ विद्वानांत नसते 

हानांत नसते. 


प्रास्ताविक ३ 
सो फार तर एखादा ठराविक विषय विद्दत्तापूर्वक शिकवू शकेल. एखाद्या 
डॉक्टरला पुस्तकांत न योजलेले व अनुभव न घेतलेळें ओप्रध देतां येणार 
नाहीं किंवा एखाद्या वक्तिळाला विवाहित हिंडु स्त्रीचा नवरा अत्यंत 
दुवतंनी झाहे हें सिद्ध करतां थेत असूनाहे आ्रिठिद्वा काटात वट्लपोद 
मिळणार नाहीं. समाजांत छुझिमान ठरलेल्या लोकांनीं जे.जे नियम 
खाढून ठेवळे असतील ते ते आपण पाळले पाहहजेत, अशीच समाजाची 
अपेक्षा असते. राजकारण हाहि सामाजिक जीवनाचाच एंक भाग आहे 
म्हणून इतर बाबतींत जशी रुळलेली बाट चालावयार्चा असते, तशीच 
राजकारणांताहे आक्रमावयांची असते असें अनुभवी सांगतात. 


पण समाज जसा स्थाितिमान असतो, तसा तो गातिमानाहे असतो. 
आपण समाजांत रहाणारे लोक सर्वच बाबतींत गतानुगतिक नसतों. 
बेडखोरी करण्याची दृत्ति ही थोड्या फार प्रमाणांत सर्वांच्यांतच असते. 
बुद्धीचा व मनाचा झगडा सतत सुरू असतो. कर्धी कधी ब्बाद्दि बंड करते 
व मनाला आपल्या मार्गे खेंचते तर कर्घी मन वुद्धीला वेसण घालून 
शिस्तीच्या कचार्टीत धरते. यासुळेंच जुन्या परंपरेच्या विरुद्ध बेड करण्याचे 
विचार ज्याला आळे नसतील असा अपवादाहे सांपडणें कठीण जाईल. 
अर्थात्‌ विचारानुरूष आचार होत नसल्यास तो मनाचा व शरीराचा 
कमकुवतपणा आहे असे समजावें. तथापि एकच विचार अनेकजण 
अनेक वेळां म्हणू लागले म्हणजे तोच समाजाचा नवा धर्म होतो आणि 
समाजांतील जुनी परंपरा न सोडणारे भित्रे लहोक नबी भाषा, बोलूं 
लागतात व नंतर ते विचार झतीर्ताह आणतात. 


प्रत्येक समाजांत प्रत्येक वेळीं बंडखोरीचे विचार उद्‌भूत होत असतात; 
पण ते सर्वच विकास पावत नाहींत. सरीचा पाऊस पडला म्हणजे 
त्या पावसाच्या थेंबांचा ओहोळ होतो. त्या ओहोळांतून पुढें पाट 
नेधतो आणि याच क्रमानें मोठाले प्रवाह फोफावतात, ज्याला सामा- 
जिक, राजकीय, शैक्षाणेक किंवा आर्थिक घडामोडी म्हणतात, त्या 
घडामोडींचा उगम असाच एखाद्या बंडखोर व्यक्तीच्या डोक्यांत झालेला 
असतो. या स्थित्यंतरामुळें नवी समाजरचना निर्माण होते, पण कांह 


९ गांधींचा अहिंसावाद 
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काळानंतर ती समाजरचना त्याज्य, जुलमी, अन्याबी व अपुर्री वाट 
लागते आणि जुन्या समाजरचनेंत केलेल्या क्रांतीच्या. वक्षस्वितेंत नव्या 
क्रांतीचे बीजारोपण होतें. ज्याला आपण सामाजिक परिपूर्णावस्था 
म्हणतों, अशी परिपूणांवस्था त्या त्या काळची स्थितिदर्शक असते. 
सापेक्षता हा मनुष्यस्वमावाचा विशेष आहे; तसेंच. असंतुष्टता ही त्याची 
द्ृत्ति आहे, या स्थित्यंतराचा सवच इतिहास देणें येथे शक्‍य नाही. पण 
कार्ही कांही विचारांच्या टप्प्यांचा परामर्ष घेणें शक्‍य आहे.. राजसंस्थेंतः 
पाश्चात्य समाजांत झालेल्या घडामोडी विशप्र स्पष्ट रीतीनें दिसतात. 


क श्र क्क 


एकेकाळी राजाला इं्वर मानीत असत. साऱ्या. जगांत राजाल! असा 
मान मिळे, राजा हा अन्याय करूच शकत नाहीं असे मानण्याची सर्व 
जेगांतर्‍च प्रत्रत्ति होती. राजनिष्ठ नसणाऱ्या माणसाला देहांताची शिक्षा 
दिली तरी लोक मान डोलावीत. त्यांतील पुष्कळांना होंहे ठाऊक असें 
काँ, ज्या राजाविषयीं अप्रीति दाखवली तो राजा देवाचा अवतार नसून, 
राक्षसाचा अवतार आहे. पण त्यांनीं कर्धीहि आपला विरोध प्रकट केला 
नाहीं व स्वतःवर अरिष्ट ओढवून घेतलें नाहीं. राजेळोकाहे समजत, 
आपण राजघराण्यांत जन्माला आलों, आतां काय वाटेल तें करण्याचची 
आपल्याळा सत्ता मिळाळी आहे. अशा कूर व दुर्वेतंनी राजांचा प्रजे 
राग येई; पण तो राग विशिष्ट राजापुरताच होता. 
तर आपण सुखी होऊं एवढेंच जनतेला वाटे. राजसंस्था नष्ट व्हावी 
असे अभद्र विचार त्या प्रजेच्या डोक्यांत येत ना. तो राजा मराबा 


म्हणून प्रजा जळफळे आणि परमेश्वरालळाहि तक्षी प्राथना करी, पण. 
> ३. ढे 

उढडा राजाहि तसाच दृष्ट ॥दलू लागल्यावर त्या राजाचा वध करून 

इसऱ्या घराण्यांतील राजा तेथें बसवावा असा विचार सुरूं झाला. पण 


ला 
* क्ष राजा मेला 


कक मणी दिसूं लागल्यामुळे 
णा कावरीबावरी झाली व तिच्या मनांत असे विचार येऊं लागले का 
अरेरे, १ 


टक आपण व आपले पूर्वज काय वेडे होते ! त्यांना एवढेंहि 
'चे नये की, एक व्याक्ते सवेसत्तासंपन्न होणें ही चूक आहे, ही 
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सयुलामी आहे. छे, एकतंत्री राजसत्ता नष्ट झाली तरच सोख्याच्या 
शिखरावर आपण चहूं. काय आम्ही प्रजाजन म्हणजे मुकी मेढरे आहां. 
आम्हांलाहि हक्क आहेत; आम्हीहि जबाबदार आहों, आम्हालाहिं 
कतंव्याची जाणीव आहे. आम्ही सत्ता हातीं घेणार, प्रजासत्ताक लोक- 
शाहीचें राज्य आम्ही स्थापणार, माणसामाणसांत आम्ही उच्चनीच भेद 
करणार नाहीं. कोणी राजा म्हणून सत्ता गाजवू लागला तर त्याला 
जुमानणार नाही. अशा प्रकारचें राज्य होणें म्हणजेच ईश्वराचें राज्य 
जगावर होणें होय. ?' पण इतक्यांत कांद्रीजण म्हणू लागले, '* तुर्म्हा 
फार घाई करतां, फार पुढें जातां. अक्यी घाईं करू नका; जरा दमानें 
व्या. आम्हाला राजा का हवा आहे! पण राजा असला-आपला 
नांवापुरता असळा-म्हणून काय बिघडते. देवळांत देवाची प्रातिमा असते 
मानलींत तर ती देव नाहीतर दगड. तसेंच राजाचें. तुम्ही त्याच्या हाती 
सत्ता ठेवूं नका म्हणजे झालें. या युक्तीने तुम्ही सुंदर सुवणमच्य साधाल. 
जुन्या ब नव्याचा सांधा वेमाळूम बसेल यानें. जुन्या काळची राजसंस्था 
व नव्या काळची ळोकसंस्था यांचे जिवत स्वरूप तुम्हांला मर्यादित 
राजसत्तंत सांपडेल, *? 

कोणाला हाहि युक्तिवाद पटला, त्यामुळें कांही देशांत शुद्ध लोकशाही 
आली तर कांही देशांत मर्यादित राजशाही राहिली. लोकशाही 
स्हणज्े समाजाचें पूर्णत्व असें वाटण्याच्या काळाच्या ओहोटीला 
छवकरच सुरवात झाली, लोक म्हणूं लागळे, “' लोकसत्ता जरी 
र्‍चांगळी असळी तरी ती कार्यक्षम होण्यास फार अडचणी येतात. 
त्याच्या ऐवर्जी एका व्यक्तीच्या क्रिंवा एका पक्षाच्या हातांत 
सवे सत्ता दिळी आणि तव्याला किंवा त्या पक्षाला सवोधिकारी 
'नेमळे तर काय व्रिघडणार आहे ! '? आतां वारा तसा वाहूं लागला 
आहे. हिटलरनंतर हुकूमशाही ही जर का प्रमावी आणि प्रजेला सुख 
दते, असें ठरळें तर लोकशाही नको असेंच लोक म्हणूं लागतील. राज- 
सत्तेत राजे लुमी, अन्यायी, चैनी, नालायक जसे निपजतात, तसें 
'छाकसस्तेत पद्याने मतं विकत घेतां येतात, अगर जाताच, धमाच, वगाचे 
“कवा वोाशेष्ट प्रादेशिकत्वाचें प्रलोभन दाखवून निवडून येतां येते. 


६ गांधींचा अहिंसावाद 


टार 


कांहीं कांहीं संस्थांत तर लायक लोकांच्यापेक्षां नालायक लोकांचीच 
अधिक गदी होते आणे राज्यकारभार किंवा संस्थांचा कारभार हा लांच- 
छतचपतीनं ठळा पडतो. त्यामुळे राज्यसंस्था होः जुलमी असर्ला तरी 
चचालेळ, पण नालायक राज्यसंस्था नको असे विचार येऊं लागतात. 


राजसत्तेकडून लोकसत्तेकडे आणि लोकसत्तेकडून सर्वांधिकारित्वाकडे 
समाज अशा प्रकारे ओढला जाऊं लागतो. त्याला विद्यमान व्यवस्था 
अपुरी वाटू लागतांच तो क्रांतीच्या मार्गे लागतो. हा मनुष्यस्वभावाचा 
विशेष आहे. पूर्णत्वाला एखादा समाज गेला आहे असं आपण वाचतों 
किंवा पहातो, तेव्हां त्या समाजाची त्या वेळची ती पारोस्थाते असते, हे 
आपण लक्षांत ठेवले पाहिजे. मनुष्यसमाज हा उन्नत व सुसंस्कृत होत 
जात असतो, हें प्रमेय आपण मान्य केलें पाहिजे, मधून मधून हो उन्नातें 
खंडित झाल्यासारखी वाटली तरी ती संक्रमणावस्था असते. पण समाज 
हा सापेक्षतः पूणीवस्थेला जाण्याकडेच कळलेला असतो हें निर्विवाद आहे. 


र क क्र 


राजसत्तेच्या बाबतींत परिपूर्णांवस्था गांठावयाचे जसे अन्य देशांत 
प्रयत्न झाले, तसे याहि देशांत झाले. मनुष्यसमाज हा परिपूणांवस्थेकडे 
सगजळाप्रमाणे घांवत आहे. क्षितिज जसें कधींच सांपडत नाहीं तशी 
स्थिति पारेपूर्णावस्था प्रात करून घेणाराची असते. ह्याच असंतोषाच्या 
पोटीं प्रगतीचा जन्म होतो. 

हिंदुस्थानच्या पांचसात 


॥ हजार वर्षीच्या इतिहासाची जा स्पष्ट व 
अस्पष्ट अर्वाशष्ट चिन्हे आहेत 


स्पष्ट त्यांवरून येथेंहि अशीच घडपड सुरूं होती 
अस [देसते. हा पांच सात हजार वर्षांचा चित्रपट आपल्याला सहज 
अवलोकन करतां येतो. मला अमुक पाहिजे, मला तमुक पाहिजे अशी 
पाथना करणाऱ्या आपल्या बौदेक पूवजांची आपल्याला कधी विस्माति 
होईल कां १ पंचमहाभूतांना देव मानणाऱ्या आणि ते संतुष्ट व्हावेत 
८ "याग करणाऱ्या आपल्या पूवेजांचे विचार आपण कर्धी सम- 
जून पेतढ आहेत काय ! ते आजच्या अर्थाने भौतिक व उपयुक्ततावादी 

* खगोच्या पळीकडे त्यांची दाटे जाऊं शकली नाही. पण ऐहिक. 


प्रास्ताविक षे 
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जग त्याज्य मानून ते परळोकाकरतां कधीं उतावीळ झाले नाहींत. कदा- 
चित्‌ ती समाजाची पूणांवस्था नाहीं असे विचार तेव्हांच्या सुधारकांच्या: 
डोक्यांत आले असले पाहिजेत व क्रांतीची भाषा त्यांनी सुरूं केली 
असली पाहिजे. यज्ञयागांत होणाऱ्या प््युह्ननाला उद्देगून अरण्यांत 
जाऊन बसणारांचा सांप्रदाय उदयास आला. त्यांना सवेच जग माया- 
मय व असत्य भासूं लागले. ब्रह्म सत्य आहे व जगत्‌ मिथ्या आहे, अशी 
विचारसरणी तेव्हां प्रभावी होऊ लागला. समाजांतील श्रेष्ठ जसा विचार 
व आचार करतात, तसा इतरेजनहि करूं लागतात. तेव्हां प्रत्रत्ति- 
मागीकडून घड्याळाचा लंबक निव्रातते मार्गाकडे वळला. आज आपण 
वेदकालाकडे काय किंवा उपनिषद्‌ कालाकडे काय, दृष्टी फेकली तर त्या 
त्या वेळचे समाज त्या त्या काळच्या समजुतीप्रमाणें पारिपूणेच होते असें 
म्हणावें लागतें. आपण जर असें म्हणालों काँ, वैदिक काळ पारिपूर्ण 
नव्हता अगर उपनिषद्‌ काळ पारेपूर्णावस्थेला गेला नव्हता तर एखादा 
पंडित हें विधान खोडून काढील. जो प्रद्रत्तिमागी आहे तो वैदिक 
काळांतील सुखी समाजाचें चित्र रेखाटील आणि निवृत्तिमा्गी वेदांत- 
कालीन पारीस्थाति ही आदश समाजस्थिति होती असें म्हणेल. त्यावेळी 
पापपुण्याच्या आणि कर्मविपाकादिकांच्या कल्पना इतक्या तीव्र झाल्या 
होत्या काँ, दुसऱ्याला पीडा देणें, दुसऱ्याच्या दुःखाला कारणीभूत होणें 
म्हणजे आपल्या पारलौकिक कल्याणाला आंचवणें होय असें मानलें 
जात असे. समाजप्रमुख हे संन्यस्त वृत्तीचे बनत गेल्यामुळें बाकीचा 
समाजाहे बराचसा सत्प्रदरत्त असला पाहिजे यांत वाद नाहीं. आज- 
काळची आर्थिक स्पर्धा त्यावेळी नव्हती, आणि अर्थांत जीवनकलहाहि 
नव्हता, तेव्हांचे प्रश्न निराळे होते. अहिंसा मार्गाचा उद्धवयाच कालांत 
झाला. वैदिक धर्मांत आलेल्या सांप्रदायिकत्वाला व अत्याचाराळा कंटा- 
ळून जसा अरण्यांत जाऊन बरसणारा एक पंथ निघाला तसा दुसरा पंथ 
जैन-बुद्धांचा निर्माण झाला, हाहि विरक्तांचाच पंथ होता. अहिसिला 
परमधमे मानणारे हे धर्म झाले. 


पण ही विराक्ते समाजाला कायमची लाभावी असें वाटलें नसावें, 
वास्तविकप्णे आत्मचिंतनाचें अत्युच्च शिखर जर जगाच्या इतिहासांत 


टं गांधींचा अहिंसावाद 


व न्का्ळ 


५५. 


कोठें व कोणी गांठळें असेळ तर तें आरण्यक व उपनिष्रत्काळीन 
द्रश्यांनीं, अजूनहि वेदांताचें अध्ययन करणारे वेडावतात, आणि हे 
अभ्यासक-पाश्वात्य असले तरी-आमच्या प्राचीन कडपींपुढें आपलीं 
मस्तके विनम्न करतात. 

तेव्हांचा समाज कसा असला पाहिजे, याची फक्त कल्पनाच करणे 
शक्‍य आहे. कारण त्या काळच्या समाजाचा इतिहास आपल्याला कोठें 
वाचावयास मिळणार नाहीं. आपण समाजाची जी कल्पना करणार ती 
त्या वेळच्या प्रत्रत्तीवरूनच करणार, त्या काळचा सर्वेच समाज संन्या- 
शांचा होता असे मानलें तर अनवस्था प्रसंग येतो. तेव्हां विवाह होत 
असत व प्रजाहि वाढत असे. पण बऱ्याचजणांचे जीवितथ्येय आपण 
संसारांतून मुक्त व्हावें व मोक्षाच्या मागे लागावे असें असलें पाहिजे. 
बुद्धीची साम्यावस्था झाल्याश्षिवाय विरक्तीकडे माणूस वळत नाहीं. 
साम्यावस्थेळा आसक्तीचें वांवडें असने आणि आसक्ति नसेळ तर अन्याय 
किंवा जुलूम तरी कोण कोणावर करणार ४ त्या काळांत पिळवणूक कर- 
णारे सरकार आजच्याप्रमार्णे खास नसेल, 
राष्ट्राराष्ट्रांमध्यें दिसून येणारी आजकालची भीप्रण 
शुद्ध ठेवावें अशी तेव्हांचा 
दृष्टीनें तेव्हांचा समाज बराच 
या मनोवृत्तीत बदळ झाला 
होऊन जगाचे चक्र थांबेल 


क्रांतिकारकांनी केढी असळी पाहिजे. उपनिप्रत्कालांत जीवनासंब्रर्धी 
व्यक्त केळेळे बिचार हे 


$ है पुढाळ काळांत दिसून येत नाहींत. कारण 
विरक्तांत समाजाला फ 
प्रकारचें उज्ज्वल 


काय आहेत, हें पहाण्याची प्रश 


ही की; वृत्ति बळावते. 
॥वचारस्वातन्यांत होतो आणि त्वा 


भाविकपणेंच ह्या 


ही 
प्रास्ताविक ट्र 


स्वैराविचारामुळें कोठलीहि व्यक्ति किंवा कोठलेंहि तत्त्वज्ञान हें आदर- 
शीय न वाटतां दूषणीय वाटूं लागतें. 


हिंदुस्थानांत वैराग्याची लाट येऊन गेल्यानंतर जी समाजव्यवस्था 
अस्तित्वांत आली ती बरीचशी विकृत स्वरूपाचा होती, त्या काळच्या 
राजांच्या चरित्रांचा इतिहास वाचवणार नाहीं इतका घाणेरडा आहे. 
पण दुसऱ्या बाजूला भौतिकशास्त्रे उदय पावू लागलीं. शास्त्र, कला, 
ज्योतिष, संर्गात, काव्य, नाटकें वगेरेंचा परिपोष भारतीय पूर्वजांनी केला 
आणि आध्यात्मिक पार्श्वभूमीवर भोतिक शास्त्रे रंगू लागलीं. हा काल 
बौद्विक विलासाचा होता व तो आजच्यापेक्षा भिन्न नव्हता. त्यानतर 
पुनः निव्रृत्तीकडे समाज झुकला आणि त्याचा शेवट लाखो वारकरी 
खांद्यांवर पताका टाकून “विठ्ठळ' नामाचा गजर करीत पंढरीच्या यात्रा 
करण्यांत झाला. ह्या कालखंडांत समाज सुखी होता, असें म्हणतां येत 
नाही. पारतंत्र्य हें आम्हांठा बिलगून राहिळे होतें. पारतंत्र्यांतून निमाण 
होणाऱ्या दुःखांचा विसर पडावा म्हणून ऐहिक जीवन इंश्वरभक्तींत 


- 


समपण केलें होतें कीं काय अर्शी रांका येते. 


क 3 2.3 


कोठलाहि समाज सतत एकाच स्थिर्तात राहूं शकत नाहीं. त्यामुळेंच 
त्याची पूणांवत्था झाळी असे कधीहि म्हणतां येत नाहीं. डोंगरांमागून 
डोंगर दिसावे, त्याप्रमाणें एका अवस्थेंतून दुसऱ्या अवस्थेंत समाज जात 
असतो. कर्धी आध्यात्मिक तर कधी भोतिक, पण बहुतेक भोतिक जीवना- 
कडेच समाजाचा कळ असतो. अंतमुखदाश्रे करण्याऐवजी बहिमुख- 
दृष्टि करणंच जनतेला आवडते. श्रेयसाऐवजीं प्रेयसाकडे वळणे हेच 
पुरुषाथीचें लक्षण मानलें जातें. पण सांघिक जीवनाचे प्रश्न हे संपूर्णतः 
कोणत्याहि परिस्थितींत सोडविण्यांत आले नाहींत अगर सुटू शकले 
नाहींत, हहे तितकेच खरें. जो समाजाच्या खोळ अंतार्विभागांत प्रवेश 
करून त्या प्रश्नाचा धागादोरा उलगडण्याचा प्रयत्न करतो त्याला “तत्त्व- 
वेत्ताः अलें म्हणतात. त्याचे विचार हे त्या काळालाच फक्त लागू 
नसतात; ते सर्व काळालां लागू पडतात. समाजांतील दुःखे, समाजांतील 


$ै 


ष्‌ 
१० गांधींचा अहिंसावाद 
आकांक्षा व समाजांतील निरनिराळे वाद.यांच्या मुळाशीं जाऊन जो त्याचे 
1नंराकरण करतो तो तत्त्वज्ञ होय, बहुतेक जनतेचे पुढारी हे वरवर त्या 
त्या प्रश्नापुरते व त्या त्या काळापुरते बिचार करणारे असतात. हे पुढारी 
जनतच्या कलाप्रमाणे वागणारे, पण शूर व असामान्य बुद्धिवान असे 


समजल जातात, 


पाश्चात्य समाज हा पॉवांत्य समाजापेक्षा फारसा वेगळा होता असें 
समजण्याचें कारण नाही. त्यांच्यांतहि आध्यात्मिक प्रव्रत्तीच्या अलोकिक 
व्याक्ते निमाण झाल्या व त्यांनहि जीवनाचे प्रश्न सोडविण्याचे प्रयत्न 
केळे, 8टो, साक्रेटिस, व येशू खिस्त या काय युगकत्या व्याक्ते नव्हत्या? 
त्याहे व्यक्तांचे धिंडवडे तेथे कमी निघाले नाहींत. याचें कारण एकच 
आह, ज्या वेळ! समाजांतील प्रश्न सोडाविण्यास विशिष्ट तत्वज्ञान अयुर 
आहू असं वाटत तेव्हां समाजांत निराळ्या विचारांचे वारे वाहू लागतात. 
कान्सच्या राज्यक्रांतींपूर्वा होऊन गेलेले राजे हे येशू खिस्ताळा कोळून 
प्याळळ हते. अश्या राजांच्या व्रत्तीत बदल करावयास यश्ून्य आहिसात्मक 
तत्त्वश्ञान उपयांगी पडणार नाहीं असा निणेय त्या काळच्या क्रांति-्‌ 
कारकाना धतला आणणि त्यांना ठाऊक असलेल्या शस्त्रपूजला त्यांनी 
आरभ कला, अन्यायाचा प्रतिकार ह्या फक्त हिंसात्मक प्रातिकारानेंचच 
हाऊ शकता, एवढच त्यांना ठाऊक होतें. यांशिवाय दसरा परिणाम- 
कारक मागे जगाला ठाऊक नव्हता. हिसात्मक प्रातिकारानें पुनः हिंसा- 
त्मक प्रदत्त वाढते आणि आपण समाजाची उन्नाते करू शकत नाहीं, हे 
1वचार कोणाला सुचले नाहींत, पटले नाहीत अगर सुचले असले तर्री 
त्याचा उपयोग झाला नाहीं. त्यामुळें नेपोलियन हा अत्यंत थोर पुरुष 
हाऊन गेला असे मानलें जातें. वास्तावेकपणं नेपोलियनच्या वृत्तीचे 
उरुपर सद्ध काळांत व सर्व देशांत हेऊन गेळे आहेत. अद्या या पराक्रमी 
उर्षांना जन्म देण्याचें, आणि समाजाला चेतवण्याचें काम भावनाप्रधान 
छूखक कर्रात असतात. त्यांच्या जलाल लेखांनी व काव्यानें जनता 


भारळी जाई, आणि जें काम तरवार करूं शकर्ला नसता तें काम यांच्या 
देखण्या करीत. 


शा लेखकांवर समाज ब्रेहदद खूप्र असे, त्यामुळें तेथील 
जनता नुसती आपल्या देशांतील अन्याय दूर करून न थांबतां दसऱ्या 


प्रास्ताविक. शष 


२>९८५/९८९.५/५/५/५/५/५/९/५/५/६/५/५/९/९/५/५/५/५/५५५/५/५/५/५/५/४/४/४५/५५/४५४५/५/५/५/५/४५/५॥४- 7५/५/५/४/५/४/४/१/४/४/१४/* 


देशावर अन्याय लादूं लागे. इंग्लंड-फ्रान्सच्या साम्राज्यवाढीचा इते- 
हास हा याच प्रवृत्तीचा परिणाम आहे.. समाजाला सुख हवे असेल, तो 
परिपूर्ण व्हायचा असेल तर त्यानें पराक्रम केला पाहिजे, दुसरे देश 
जिंकले पाहिजेत आगि आपल्या सर्वे शत्रूंचा निःपात केळा पाहिजे असें 
म्हणणारा हा एक लेखकांचा वर्ग झाला. 


पण स्वातंब्र्यांत किंवा साम्राज्यांत वैयक्तिक दुःख नष्ट होतात असें 
नाहीं. हिऱ्यामाणकांच्या राशार्नी कोठारे भरलीं आणि दात्रूंच्या मुंड- 
क्यांचे पर्वत उभारले तरी त्यांत सुख नाहीं म्हणून रडणारे राजे झाले 
नाहींत अगर होत नाहींत असें नार्ही. त्यांना समाधान हवें असतें. तें 
समाधान त्यांना संपत्तीत सांपडत नाहीं. जीवन हें नुसत्या वस्तूंच्या 
लाभानें सुखी होत नाही. त्याकरतां नातिमत्तेचें अधिष्ठान लागतं. जीव- 
नाचा हेतु उपभाग नसून सेवा,. त्याग.व परोपकार आहे असें सांगणारे 
साहित्यिक पुढें सरसावू लागतात. ते मानवी मनाचे सूक्ष्म अध्ययन 
करून त्याच्या मनोधमांचे. व्यापार निवेदन. करतात आणि नोीतीच्या 
गोष्टी सांगूं लागतात. समाजांत त्यांना वाटणारी चिरंतन तत्त्वें ते सांग- 
तात व घसरणाऱ्या समाजाला सावरून धरण्याचा प्रयत्न. करतात, पण 
याहीपेक्षा तिसरा एक लेखकवर्ग असतो. तो समाजांतील दुःखांच्या 
मुळाकश्लीं जाऊन त्या दुःखांना परिहार कसा करतां येईल याचा विचार 
करतो. रु 


कोणत्याहि काळांतला व कोणत्याहि देशांतळा समाज घेतला तर 
तेथीळ जनता वैषम्य व नैघण्यानें गांजळेंळी असते. माणसामाणसांत 
कितीतरी विषमता आपण पहातो. श्रीमंताच्या घरीं जन्माला आलेला 
माणूस आपलें जीवन सुखांत. घालवितो आणि गरिबाच्या झोपडीतील 
माणसाचे जीवन कष्टप्रद असतें. दोन सख्खे भाऊ असतात; पण 
त्यांतला एक बुद्दिमान व दुसरा ठोंब्या असतो, सारखेच शिक्षण घेतलेळे 
दोन पदवीधर घेतळे तर त्यांतील एक. चांगला धनवान व कोतिवान 
होतो व दुसऱ्याचे नांव निकालपत्रांत एकदां आल्यानंतर पुनः कोठें 
छापले जात नाहीं. सारखेच. राबणारे रोजारशेजारचे. दोन शेतकरी 
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असतात. पण एकाचें शेत उत्तम पिकते आणि दुसऱ्याचे करपून जाते. 
असे किर्तातर्री वेपरम्याचे प्रकार आपल्याला दिसतात. 


निघुंणतेचें तसेंच आहे. एकुलता एक मुलगा एकाद्या विधवेला 
असावा व तो गतप्राण व्हावा; खिडकीत आपण उभे असावे आणि 
"बेदुकीची गोळी चटकन्‌ डोक्यांत शिरावी; इन्फ्ल्युएंझाची साथ यावी व 
लाखो ढोक प्राणास मुकावे; धरणीकंप व्हावा व शाहरेंच्या शहरें नष्ट 
"व्हावीत अगर एकाद्या हिटिळरनें आपल्या देशाच्या गोरबाकरतां अमानुप्र 
धुदवे आरंभारवी; असले प्रकार पाहून मनुष्य गांगरतो, कचित्‌ तो वेडा 
होतो. हें असें कां व्हावें, याचा ग्रंथ त्याला लागत नाहीं, सांप्रतच्या 
युद्धांत काय किंबा कोठल्याहि युद्धांत काय, कितीतरी निरपराधी जीवांची 
म्हेत्या होत असेल !! 

हे प्रकार पहाणारा जर कावे असला तर तो भावनात्मक काव्यें रचून 
आपली प्रातिमा फुळवीळ आणि जर शेक्‍्सपीयरस्वस्खा लेखक असला 
'तर तो दुःखावर नैतिक विचारांची पांखर घाळून दुःखाची तात्रता 
'कमी करील. पण तत्त्वज्ञाचें तसें नाहीं. तो सांगेल काँ, जग हे मिथ्या 
आहि. तेव्हां अर्थात्‌ जगांतील सुखदुःखे हां मिथ्याच मानली पाहिजेत. 
आपल्या कर्माप्रमाणे ही सुखदु:खे आपण भोगतों. दुःखानें दुःखी न 
होणें अगर सुखानें सुखी न होणे अशी चित्ताची साम्यावस्था झाली 
पाहिजे म्हणजे आपण य! इंद्राच्या पळीकडे जाऊं अये तत्त्वज्ञ सांगतील. 
जगांत दिसणारी विषमता ही पूर्वेजन्माच्या पापपुण्यानुरूप प्रातत होत 
असते, असेंहि ते म्हणतील आणणे विषरमतेप्रमाणें निघृंणतेचेहि. तत्त्वश 


हा ईश्वराळा अन्यायी व कूर म्हणणार नाही. 


पण वेषम्य आणि नेघृण्य एवढेच 
साचे नसतात. हें जग कोणीं 
धनराकार आहि, 


दोन प्रश्न तत्त्ववेत्त्यांना सोडवाव- 
निर्माण केळे, परमेश्वर साकार आहे का 
) किंबहुना असा कोणी गुणविश्िष्ट इंश्रर आहे किंवा 
त्यान आत्मा य काय, पुनजन्म आहे किंबा नाही; मोक्षत्रह्म 
ति काय वगेरे अनेक प्रश्नांचा विचार तत्त्ववेत्ते करीत असतात. 
$ आपापल्या कल्पनांप्रमाणें त्याची उत्तरेंहि देतात. आपल्याला हा 


प्रास्ताविक १६ 
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विश्वाचा जो प्रचंड पसारा, दिसतो तो सास आभासमय आहे असे तत्त्वरः 
सांगतात. आपल्यांतील कांहींजण, तें खरेहि मानतात आणि हा शोधा 
लावणाऱ्या बेदांत्याबद्दळ कृतज्ञता, आदर, भाक्ते इत्यादि व्यक्त करतात.. 

आतां या तत्त्वज्ञांवर विश्वास ठेवावा का ठेंवूं नये आणि ठेवाव- 
याचा असला तर तो किती प्रमाणांत ठेवावा! हा ज्याच्या त्याच्या, 
प्रकृतीचा प्रश्न आहे. वास्तववादी म्हणेल जग हें सत्य आहे, सुखदुःखे 
पूर्वकर्माचीं फळें नसून भांडवल्याही राज्यव्यवस्थेचा परिणाम आहे. तो. 
श्रद्धा अगर विश्वासावर कोणतीहि गोष्ट सोपवावयास तयास्नाहीं. डोळ्यांला 
दिसतें तें सत्य वार्कांचें असत्य. ईश्वर, पुनजन्म वगेरे अनुमेय गोष्टी तो 
मान्य करीत नाहीं, याचा अर्थ तोहि दुसऱ्या अर्थाने. तत्त्व्तच आहे 

अशाप्रकारे जगांताळ कोडी उलगडणारे व त्याचा ग्रंथ लावणारे 
कोणीतरी लागतच असतात. मनुष्याचे समाधान अद्या तत्त्वज्ञांवांचून 
होतहि नाहीं, त्याला देव, परलोक, पुनजन्म वगेरेंची कल्पना आणून. 
दिली म्हणजे बरें वाटतें व त्या विश्वासावर तो जगांतील दुःखांनाः टक्कराहे 
देतो. वास्तववादांत असें समाधान होत नाहीं. त्यामुळे मानवसम्मज, 
हा नास्तिक बनण्याऐवर्जीा आस्तिकतेकडेच जास्त वळलेला असतो.. 
नाश्तकाला समाधान मानण्यास जागा नसते. आस्तिकाचें तसें नार्ही. 
तो देवाला आळवतो, आपल्यावर्रीळ संकट टाळ असें म्हणून त्याची 
आराधना करतो आणि सवे काळ जरी नाहीं तरी कांहीं काळ त्याच्यांत, 

ःद्रावनांचा संचार होतो. 

तत्त्वज्ञांच्या लिखाणामुळें जाणत्या व्यक्तींना जगांतील आयद्यतत्त्वांचाः 
बोध होतो व कांहीं अव्यात्माकडे वळतात तर कांहीं नीतिमत्तेने वागून: 
जगांत उपकारी निदान निरुपद्रवी तरी होतात. प्रत्येक काळांत व 
प्रत्येक देशांत असे तत्त्वज्ञ असतात. त्यांचें आचरण व त्यांची शिकवण 
होच काय र्ता जगाला मार्गदराक होत असते. बाकीच्या लेखकांचे. 
नांवाहे इतिहासांत उरत नाहीं, वास्तविक नांवाचे महत्त्व फारसे नसतें. 
उपनिष्रदे निर्माण करणाऱ्या कणीची नांवें शिवाजी, नेपोलिअनसास्खी 
शात्र नाहींत. तथापि त्यामुळें त्यांचें महत्व कमी आहे असं नाही. 
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भौतिक शास्त्रांतहि ज्यांना तत्वज्ञान म्हणतां येईल असें क्रांतिकारक 
संशोधक होऊन गेळे व होत आहेत. ज्यांनीं वाफेचा, विजेचा, विमा- 
नांचा, रणगाड्यांचा, आणि हजारो यंत्रांचा शोध लावला त्या काय 
कमी बुद्धिवान व्यक्ति होत्या १ त्यांच्या शोधामुळे मानवी जीवनांत क्रांति 
झाली. अपार वाटणारं जग आटोक्यांत आलें. या शोधांनी जींवना*चा 
प्रत्येक भाग व्यापून टाकला. पूर्वीचे जीवन व आजचें जीवन यांत कोठें 
तरी साम्य सांपडेल का १ आजच्या जीवनांत व्यक्ताचिं व्यक्तित्व हें नाम- 
मात्र राहिलें आहे, तसेंच राष्ट्रांचे. जगांत कितीतरी राष्ट्रांची नांवे आपण 
ऐकतो व तां स्वतंत्र आहेत असें म्हणतो. माणसांप्रमाणे त्या राष्ट्रांनाहि 
आपण स्वतंत्र आहों असे वाटत असते. पण आज जर्मनीने व त्यापूर्वी 
ब्रिटिशांनी हा भ्रम आहे असें सिद्ध केलें. बेल्जम स्वतंत्र खरा पण त्याचे 
स्वातंत्र्य हें नेहमीच पारतंत्र्याच्या भीतीनें ग्रस्त रहाणार. ब्ेल्जमप्रमाणेच 
डेन्मार्क, रुमानिया, बल्गेरिया, हंगेरी, पोलंड, फिनलंड, वगेरे छोटी 
राष्ट्रेच काग्र पण फ्रान्स, इटली, इग्लंड, रक्षिया यांसारखी राष्ट्रेहि आपलें 
स्वातंत्रय एकाकी टिकवू शकत नाहीत. भौतिकशास्त्राच्या शोधांनी 
जगाला एकदांच सांगून टाकलें आहे कीं, जग हें एक येत्र आहे आणि 
येत्रामध्यें ज्याप्रमाणें निरानिराळे भाग हें व्यवस्थित बसविलेले असतात, 
त्याप्रमाणें या जागतिक यंत्रामध्यें प्रत्येक राष्ट्र व प्रत्येक व्याक्ते ही ठाक- 
ठीक बसली पाहिजेत, ती विस्काळतपणें, स्वतंत्रपणें बसतां कामा नये. 
सांप्रतच्या युद्धांत या प्रश्नाचा वराचसा निकाळ लागेल आणि तो आतां 
लागला नाहीं, तर पुढच्या युद्धांत खास लागेल, भोतिकशास्त्राच्या 
. संशोधनामुळे दुसरी एक गोष्ट झाली. मनुष्य 
जीवनाच्या कलहामुळे सर्व सात्त्विक भावनांव 
त्यामुळेच बोलपट ग्रह्मांत प्रेक्षकांची व हळुवार 
कादबर्‍्यांची दुकानें फुललेली दिसतात. 
होत जाते तसतसा जीवनकल 


हा माणुसकीला विसरला. 
र एक प्रकारचे पटल येतें, 


प्रास्ताविक १५ 


अपरिहार्य आहे असे पटले तरी कोणीहे या शास्त्राच्या विरुद्ध जात 
नाही. जो तो असे म्हणूं लागतो काँ, जीवनकलह कमी ब्रिकट अगर 
अधिक सुसह्य करण्याकरतां भांडवलशाही नष्ट केली पाहिजे, . परवेतप्राय 
तयार मालाच्या राशींची समान विभागणी केलीं पाहिजे, कामाचे तास 
कमी केळे पाहिजेत, कामगारांचे जीवन हें सुखी व्हावें म्हणून 
मुख्य मुख्य दे राष्ट्राच्या मालकीचे केळे पाहिजेत. इतके केलें म्हणजे 
कामगारांचा स्वग॑ अवतरेल असें त्यांना वाटते. रशियांत कामगारांचा 
स्वर्ग आहे असें समाजवार्दा म्हणतात आणि चला तिकडे जाऊं या 
असा इतरांना आग्रह करतात. त्यांना असेहि वाटतें कीं, आज ना 
उद्यां साऱ्या जगांतील कामगार आपापल्या भांडवलशाही सरकारविरुद्ध 
बेडे पुकारून आर्थिक समतेच्या झेळतळावर आरूढ होतील. 

भोतिकशास्त्रें ही आहेत तशीच अगर अधिक प्रंगातिमान झालीं म्हणजे 
आजच्यापेक्षांहि कर्ठांण परिस्थाति निमाण होईल यांत वाद नाहीं. 
त्यावेळीं किंवा आज चाललेल्या धडपर्डीतून समाजाची घडी नौटनेटकी 
बसविण्याचा प्रयत्न होईल व तो थोडाफार यशस्वीहे होईल, हें 
निर्विवाद आहे. पण ही यशास्त्रिता त्या त्या राष्ट्रांतील कामगार बेडे 
करून समाजसत्ता स्थापतील, या खात्रीवर आधारलेली असेळ तर ती 
सिद्धीस जाणें कर्ठीण दिसतें. उद्यां समजा, हिटलर यशस्वी झाला तर 
जर्मनींतला कामगारवर्ग हिंटलरविरुद्ध बंडार्चा उभारणी कर्रील, ही कल्पना 
भ्रामक वाटते. उलट, विजयी झालेला हिटलरच आपल्या सिद्धांताचा 
फैलाव जिंकलेल्या देशांत करीळ. जो शस्त्रांत विजयी होतो तो- अर्थ- 
शास्त्रांत पराभूत होईल असें वाटत नाहीं. तेव्हां समाजसत्तावाद्यांनी 
वेभरवंशाच्या स्थानिक कामगार बंडावर अवलंबून न रहातां जर्मनीप्रमाणें 


शास्त्राच्या सहाय्यानें कामगार राज्याविरुद्ध असणाऱ्या सरकारला नामो- 


हरम केलें पाहिजे, तरच समाजवादाचा रस्ता साफ होईल. 

अशा प्रकारें जगांतील प्रत्रत्तींचा थोडक्यांत इतिहास आहे. परिपूर्णा- 
बस्थेळा जाण्याकडेच स्व समाज घडपडत असतो. कारण त्याला विद्यमान 
स्थाति असंतोप्रकार वाटत असते. या साऱ्या विचारांच्या खळबळाटांत 
आहिंसेचें स्थान कोणतें, हच आपल्याला पहावयाचे आहे, 
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हव, छ. वका 0818. ] 
” भोतिकशात्त्रांची जोरानें प्रगाते होत चालली म्हणजे भांडवल, पर- 
दशब लकर यांना अभूतपूर्व महत्त्व प्रास्त होतें. हिंदुस्थान हा भौतिक- 
द्यास्त्राच्या वाढीला बळी पडलेला देश आहे. हिंदुस्थानचा इतिहास 
नव्याने सांगावा अक्षी परिस्थिति नाही. पण प्रत्येक राष्ट्राचे कांहीं विशेष 
युणधम असतात. पिढ्यानपिढ्यांचे संस्कार हे बाह्य वेष वदलले, अगर 
सवया बदलल्या किंवा जीवनांत फेरफार झाले तरी नष्ट होत नाहींत. 
₹यज़ माणसांतळी व्यापारी दृष्टि किंवा जर्मन माणसांतर्ला ढष्करीवृत्ति अगर 
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मुसलमानांतील जीवनाविषर्यांची बेपर्वाई ही सुधारणांचे पुरावर पूर वाहिले 
तरी नष्ट होणार नाहीं. हिंदुस्थानांतील लोकांचे असेच स्वभावधम 
आहित. अनेक शतकांच्या प्रचारामुळे हिंदी लोक हे पापभीरू व कर्मवादी 
असे बनले आहेत. आमच्यांत झालेल्या तत्त्वप्रचान ग्रथांनीं व धार्मिक 
संस्कारांनी आम्हांला चमत्कारिक करून टाकलें. निश्रत्तिमागीच्या 
शिकवणुर्कांचा जर पुरेसा परिणाम आमच्यावर झाला असता तर हा 
देश वेदांत्यांचा व धार्मकांचा देश बनला असता. पण तुकाराम- 
रामदासापर्यंतच काय, पण रामकृष्ण परमहंस आणि विवेकानंदापर्यंत सवे 
सत्पुरुषांनीं ऐहिक जीवनाविषयी अनासक्ति निर्माण करून सुद्धां हा देशा 
सत्त्वप्रधान झाला नाहीं. अगदी अलीकडचे राजकांय पुढारी बाबू 
अरविंद घोष आणि ळोकमान्य टिळक यांनी सुद्धां राजकारणाप्रमाणें 
तत्त्वप्रातेपादनाकरतां आपली बुद्धि झिजवळी. म. गांधींबद्दलळाहे असेच 
म्हणतां येईल. पण इतके थोर थोर उपदेक्वयाक ह्या देशांत निपजून 
त्यांच्या उपदेशाला फळे आलीं नाहीत, याच्या उलटाहे आमची स्थाते 
झाली नाहीं, आम्हा पारतंत्र्यामुळें चारित्र्यहीन, स्वामिमानशून्य असेहि 
झालों नाहीं. अजूनपर्यंत आमच्ची बुद्धि शुद्ध आहे व पापपुण्याच्या 
विचारानें आमचें अंग अजून शहारतें. कोणाच्या पाठींत जाऊन सुरा 
मारावा अशी दुरबुडि अद्याप आम्हांला होत नाहीं. अरब लोक अतिथि- 
सत्काराबद्दल प्रसिद्ध आहेत. पण येथील लोकाहि त्या बाबतीत अरबालाहि 
हार जाणार नाहीत. धर्म म्हटला कीं, अजूनाहे अंतःकरणांत पवित्र विचार 
येतात. अर्थात्‌ सुक्षाक्षित व अशिक्षित यांच्या भावनांत फरक पडेल, 
पण तो कांदीं प्रमाणाचा. 
धर्माकरतां या देशांत कोट्यवधि रुपये दरसाळ खच होतात. 
देवळांची खानेसुमारी केली तर लाखों देवळें या देशांत विखुरळेलीं 
दिसतील. धोंडा सांपडला अगर दगड सांपडला तरी त्याला शैदूर 
-फांसून देव मानण्याची आमची दत्ति आहे. पीर आहे असं 
कळतांच त्यावर म्ीद बांधण्याची वृत्ति मुसलमानांत दिसते. आम्ही 
दगडच काय, पण पद्युपक्षी, जलचर आणि स्थल्चर प्राणी यांनाह देव 
मानतो. महादेवाच्या पिंडीसमोर असलेल्या नंदीला, त्याच्या डोक्‍यावर 
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फणा उभारलेल्या नागाला, विष्णूचें वाहन असलेल्या गरुडाला आणि 
गेणपताच्या मूषरकाला आम्ही देव समजतों. अग्नीची देव म्हणून पूजा 
कोण करतो £ सूर्य, चंद्र वगेरे स्वच धर्मात देवत्व पावले 
असल्यामुळें आमच्या संग्रहांत त्यांचा अंतभोब नसला तरच आश्चर्य ! 
पण झाने, मंगळ, गुरु वगेरे ग्रहांना देव मानून त्यांची कृपा संपादन 
करूं इच्छिणारे लोक अन्यत्र किती सांपडतील १ झाडाला देव मानणारे 
लोक अन्य देशांत किती असतील हें सांगतां येत नाही, पण साविर्त्राला 
सोभाग्य दिलें म्हणून वटवृक्ष हा देवत्व पावळा आहे. शाने-मारुतामुळें 
पिंपळ, उंबरामुळें दत्त, पांडवांनी शास्त्रें ठेविला म्हणून शमी, तुळस वगेरे 
लहान मोठी झाडें आमचीं देवतें बनळीं आहेत. फुलांचेंहि ततेंच आहे. 
झुलझाडें हीं तुळशीवडांप्रमाणें पूजिळीं जात नाहींत. पण त्यांना पाय 
लागला को, आम्ही त्यांना नमस्कार करतों. या झाडांत किंवा फुलांत 
ओषधी गुणधर्म आहेत म्हणून देवाच्या नांवाखाली त्यांचा उपयोजकाने 
ग्रहांत प्रवेश करविला असेळ, पण आज त्यांतील हेतु दूर राहून वरच्या 
स्वरूपाला आम्ही कबटाळून बसलो. 

गंडकांत सांपडणारा शाळिग्राम हा आमच्या पंचायतनांत प्रमुख स्थानी 
बसतो. सत्यनारायणाच्या पूजेत त्यालाच मुख्य स्थान असतें. अन्य नर्दीत 
सांपडणाऱ्या दगडांनाहि आम्ही देव मानतो, मग समुद्रांत सांपडणाऱ्या 
शेखाला किती मान द्यावा ! शंख तर महासागरांत सांपडतो, तो विष्णूच्या 
हातांतळें आयुध ! तो आमच्या देवांत जाऊन बसला. गंगेचें पाणी 
आमच्यांतील भाविक पूजीत असतात. 
वेळची व इंग्रजी राज्यांतीळ नाणी आम 


व भे रि [तरी 
गडवा, समई, पाट्या, पुस्तकें, ऊऱ्हाड, चाकू, तरवार वगेरे किर्तातरी 
पदार्थांना आम्ही पूज्य मानतो. 


-:-:- 


वेदकाळापासून आधुानेक 
देवदेवतांच्या भक्तिभावनेनें 
या देवत्वाच्या भावनेला धर्माचे 
ट मेरी ही मरीअम्मा या स्पानें 
चे आम्ही पूज्य मानले. बुद्धाला 


बेघन अटकाव करू शकत नार्ही. सं 
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वैदिकधर्मानें अवतार मानलें. या भावनेंत बरीचशी भौति आहि हें 
नाकबूल करून चालणार नाहीं. देवांनी आपलें वाईट करूं नये, म्हणून 
भयानें आपण सांपडेल त्याला देव मानू लागलो. भोळसटपणा व अंध- 
भक्ति ही हिंदुस्थानांतल्या लोकांच्या अंगांत इतकी मुरली आहेत की, 
'तीच आमच्या राजकीय गुलामगिरीला कारणीभूत झाली कीं काय अशी 
शका येते 

इतर धर्मात देवपूजा नसली तरी त्यांच्या मनाची ठेवण हिंदूंपेक्षां 
भिन्न नाही. तेव्हां येथील इतर घर्मांचे लोक हे मनोरचचनेंत निराळे 
आहेत, असें ब्रिळकुळ समजण्याचें कारण नाहीं. पण कमौवर ठेवलेला 
बिश्वास, पापभीरूपणा, अंधश्रद्धा इत्यादि हिंदुस्थानची वेरिष्ट्ये म्हणून 
सांगण्यास हरकत नाहीं 

भारत, रामायणांत राजकीय म्हणून वर्णन केलेल्या हाकिकती 
या धर्मापासून फारशा दूर नाहींत. रावणाचा वध करणारा राम हा 
नुसता राजा नसून परमेधवराचा अवतार म्हणून सांगितला आहे. तसेंच 
कौरवांचा नायनाट करावयास नुसेते पांडव पुरले नाहींत, तर हातांत 
शस्त्र न घेणारा श्रीकृष्ण ईश्वराच्या ख्पानें तेथें अवतीणे करावा लागला. 
अगदीं अलीकडे अलीकडे शिवाजी महाराजांना भवानी आईंचें सहाय्य 
होतें असें बखररांतून लिहिलें आहेच कां नार्ही ! पूर्वींच्या लेखकांर्नी 
राजाला देवत्व देण्याकारेतां ही युक्ति योजली की काय कोणास ठाऊक १ 
पण आमचा राजकीय पुढारी हा देवाचा अवतारच असावा लागतो, 
असा एक आभास पूर्वींच्या करर्षीमुनींनी निमाण करून ठेवला आहे. 
तेव्हां दुष्टांचें निदांळन करणें असो, किंवा पारतंत्र्यांतून सुटणें असो, त्या- 
करतां ईश्वराचा अवतार व्हावा लागतो; असें भोळा मनें समजतात 

ईश्वरी अवतार याचा अथ सद्बुद्धि, सद्भावना, सह्िःचार यांचा जन- 
'तेंत संचार हाणें असा केला तर हरकत नाहीं, पण मुक्‍्याळा बोलका 
करणारा, पंगूळला गिरिशिखरावर चढविणारा, मारुतीच्या शेपटीने 
लकेला आग छावणारा, किंवा जयद्रथाला मारण्याकरतां सूयमंडळ झांकून 
टाकण्याचा चमत्कार करणारा देव असला तर जगाच्या उद्धाराकरतां 
गॉतिं्ताळ आश्वासनावरच विसंबून रहावें लागेळ व युगायुगाच्या ठाई 
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कृष्णाचा संभव केव्हां होतो हे आपल्याला पहात बसावें लागेल. याः 
ठिकाणी गातेंतील वचनाबद्दळ आक्षेप घेऊन फायदा हॉणार नाहीं. पण 
दुष्कृतांचा विनाश करण्याकरतां परमेश्वराला अवतार घ्यावा लागतो, 


हीहि स्थिति मोठी स्पृहणीय नाहीं. त्याचा परिणाम जनतेवर झाला नसेल 
असें मानण्याचें कारण नाहीं, 


हिंदुस्थानची धार्भैक वा आध्यात्मिक परंपरा ही इतर देशांपेक्षा 

म. गांधींच्या तत्त्वज्ञानाला अधिक लायक होती यांत वाद नाही. यूरोप 
खंडांत खिश्चन घमांचे संस्थापक येश्रू खिस्त यांनीं तेथोळ जनतेला' 

- अप्रतिकाराचा ब प्रेमाचा दिव्य संदेश दिला असला, तर्री आजचे खिश्चन. 
! धर्मीय “ कोंबडा आरवण्य़ापूर्वी हा आमचा नाही असा तानिदां पुकारा' 
करताल. ?? इतर कोणत्या देशांत गांधीवाद रुजला असतां ? अमेरिकेंत? 
तेथें प्रत्येक माणूस पैशाच्या इतका मागें लागला आहे कीं, त्या शर्यतीत 
त्याला दुसरा विचारच सुचणार नाहीं. रक्षियांत १ काल माक्‍संच्या ]शेक- 
वणुकीने राशियाला इतका तर्ककठोर बनावेला आहे काँ, तो कोठल्याहि. 
श्रढेवर अधिष्ठित झालेल्या विचाराला थारा देणार नाही. मग काय 
गांधीवाद चीन-जपानमध्ये रुजला असता १ जपानची परपरा व इतिहास. 
फार प्राचीन. बुद्ध धमोहे त्यांना अपरिचित नाहीं. उलट हिंदुस्थानने घुद्ध- 
धमोला चीन जपानकडे हांकून दिल्यामुळें तेथेंच गांधींच्या अहिंसा धर्माचें 
बीजारोपण होऊं शकले असते. पण यूरोपनें जसा येशू खिस्त कोळून प्याला, 
तसा जपाननें गौतम बुद्ध खाऊन टाकला. उरला चान. तो अद्याप शास्त्र- 
विहीन झाळा नसल्यामुळें अहिंसेचे प्रयोग करण्यास मोकळा नार्ही, 
अशाप्रकार॑ इतर देशांची स्थिति आहे. हिंदुस्थानांत चान, जपान, इंग्लंड, 
अमेरिका १ रद्िया वगैरे देशांत वर्णन केलेली मनोद्रात्ति थोडीफाराहे नाही, असें 
त्याच कारण नाही. अगर वर निर्दिष्ट केलेल्या देशांत हिंदुस्थानची 
अनुकूल आहे असें वाटते री ह व डन ह का कील. 
|| सो वक दातही रय क न . शोनीना तर तसं य वाटलं असावें. 
ड न सानणारे पण तामसौ बरत्तावद्दल आदर न 


।! बाळगणारे अस हिंदी लोक आहेत. 
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आमची वणंब्यवस्था हीहि अहिंसेळला पोषक अशीच होती. फक्त 
'क्षत्रियांनी युद्धे करावीं अशी आमची समाजरचना आहे. या रचनेमुळे 
ब्राह्मण, वेश्‍्य व शूद्र हे हिंसाकमांपासून अलिततच होते. ' कलो आद्यंतयोः 
स्थतीः ' ह्या वचनावरून तर क्षत्रिय वगोचे अस्तित्वाहि कलियुगांत 
नाही असें म्हणावें लागतें. पण तें खोटें आहे. क्षत्रीय वगोने केलेले 
“पराक्रम कोण विसरू शकेळ १ विशेषतः रजपुतांनीं आत्मसमपण करून 
“क्षाचव्रत्तीचा जो कळस केला तो तर क्धांच विसरणें शक्‍य नार्ही. पण 
इतकें असलें तरी सर्वसाधारण प्रवृत्ति क्षात्रवृत्तींची नव्हती, हें खरें आहे. 
इंग्रजांनीं तर सर्वच देश निःशस्त्र करून टाकला व * कलो आयद्यंतयो: 
स्थिती: । हें सिद्ध केलें. 
र न भर 
हिंदुस्थान हा मनोरचनेनं अहिंसेच्या प्रयोगाला अनुकूल देश आहे, 
तसा राजकीय परिस्थितीनेंहि तो अनुकूल देश केला गेला आहे. इंग्रजांच्या 
'राजवर्टीत हिंदुस्थानजवळ आपल्या आत्म्याद्षिवाय काय शरिळूक हातें १ 
१८५७ च्या बंडाचा परिणाम काय झाला ! स्वतःचे प्राण बचाविण्याचें 
साधनहि त्यांच्यापातून हिरावून वेतले गेलें. पेसा £ तो तर क्लाईव्ह- 
होस्टग्सर्नी पूर्वीच नेला होता आगि त्या वेळपासून त्याचा प्रवाह अवि- 
-रतपणें इंग्लंडकडे सुरूंच होता. आणि उद्योगधंदे १ इंग्लंडमधील लॅकेशायर 
व मॅचेस्टरमध्यें ज्या गिरण्या उभारल्या त्या कोणाच्या पेक्ञाने उभारल्या £ 
त्या गिरण्यांत हिंदुस्थानकरतां कापड निघू लागलें, त्यामुळें तोहि प्रश्न 
एमिटला. तेव्हां निर्धन हिंदुस्थानने आपल्या शेतांत पिकेल तें खावे, 
जवळ असलेल्या पैशाने विलायती माल खरेदी करावा आणि हातांत 
शस्त्र नसल्यामुळें राज्यकत्यीना प्रातिकार न करतां त्यांच्या हुकमतीखालीं 
'कालक्रमणा करावी, असा हिंदुस्थान देश आहे. 
एकीकडे साऱ्या जगांत अत्यंत प्रबळ, शास्त्रास्रांमध्यें बरेच पुढारलेले, 
बुद्धिमत्ता, शास्त्रीय संशोधन व मुत्सद्दोगरी, संपात्त, राज्यविस्तार, सघटित 
जीवन, वगेरेंत अग्रेसर असळेळे आणि दुसरीकडे आत्मरक्षण करण्यास 
असमर्थ, निर्धन, सामान्य बुद्धीचे, संशोधनांत मागासलेले आणि आपसां- 
तील कलहामुळें जजर झालेले, असा हा झगडा होता. आमच्याजवळ 
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इंग्रजांशी भांडण्याकरतां काय होते ! नुसती वाणी होती आणि लेखणी 
होती. पण ती वाणी व ती लेखणी सर्व समाज]जवळ होती काय १ फक्त 
पुढारलेळे लोक तेवढे तिखट लिहीत व कडक बोलत. बाकीचा सारा 
समाज घाबरलेला, भ्याठेला आणि त्यामुळेंच चारितर्यहीन होतो की काय. 
अशा ब्रेतांत होता. 

इंग्रजांचे राज्य अत्यंत जुलमी आहे या गोष्टींची जाणीव व्हावयास 
बरींच वर्षे लागली. त्या जाणिवेचा उच्चार करण्यास अशींच आणखी 
कांही वर्षे लागलीं, पण उच्चारानंतर आऱर्‍वचार करावयास आमचे जवळ. 
कोणतें साधन होतें £ रशियाच्या व आयलेंडच्या मार्गानें कांहीं दहशत- 
वादी गेले व त्यांनी कांही गोऱ्यांचे खूनाहे केळे, पण अशा अत्याचारां- 
मुळें जनतेची प्राततेकारशाक्ति वाढण्याऐवजीं जनता गर्भगाळेतच होत 
गेली. इंग्रजांचे राज्य नष्ट करणें म्हणजे शे दोनशे अधिकाऱ्यांचे खून: 
करणें नव्हें. सारी जनता ज्या वेळीं निभेयपणें असे म्हणू लागेल की हें 
राज्य घालावेण्याकरतां आम्ही वाटेल ते कष्ट सोतूं , त्याच वेळीं कांही 
बदल होण्याचचा संभव. 


भाक्ते कर्रात होता. अर्थात्‌ अशी देशभाक्ते करणारेहि तेव्हां इतर वर्गात 
नव्हते हें कवूळ करावें लागेल. या देशमभक्तांपैकी बऱ्याच जणांर्चा दृष्टि 
सरकांरा नोकरी, अगर नोकरीतील बढती, किंवा सावजनिक मानमान्यता,. 
यांवर असे. वार्कांचा सारा समाज झोपलेला असे. अशा तुटपुंज्या देश- 
सेवेनें पारतंत्र्याचा हिमालय कसा हादरावा ? « 

हिंदी लोक इंग्रजी विद्चेचें * वा 


गण जनता कोठें होती ! सुशिक्षितवर्ग त्या वेळां सुद्धां दिखावू देश- 


विणींचे दूध ! पिऊन कमी तरतरीत 
झाले नव्हते. त्यांची घुद्धिमत्ता, त्यांची वक्तृत्वश्शाक्ते, त्यांची सरकारांताळि 
मानमान्यता, त्यांची वादविवादपट्ुता वगेरे कोटल्याहि स्वतंत्र देशांत 
कौतुकास्पद ठरली असती. पण येथें ! त्यांच्या तेजस्वी बुद्धीला फार तर्‌ 
पांच हजार रुपये महिना मिळाले असते. 

रहा बेडखोरांनी मात्र आपली बुद्धि विनावेतन राष्ट्राच्या उद्घाराकरतां 
सच केडा. पण नुसती बुद्धि ही पारतंत्र्य घालविण्यास उपयोगी पडत 
नाहीं असं त्यांना कळून आलें. 
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बुद्धीच्या जोडीला संघटना लागते. ता संघटना प्रभावी नव्हती. 
वर्षाला एकदां यात्रेकरू जमतात तसें जमावें व पुढच्या वर्षापर्यंत 
घोरत पडावें अशी संघटनेची रडकथा होती. निर्भयता तरी आमच्यांत 
होती का £ रंडसाहेबाच्या किंवा जकसनसाहेबाच्या खनानंतर पुण्यांतील 
भेदरलेल्या कुटुंबांचे वणन एखादा कादंबरीकार करील, तर तें चित्र 
फार बहार्राचे होईल. या अत्याचाराचे कशाला £ टिळकांना शिक्षा 
झाल्यावर झाळा-कालेजचे अधिकार्राच काय, पण इतर पांढरपेशी 
कुटुंबोहे मितीला कान असतात असा वेदान्त सांगूं लागलीं, तोंडाने 
मवाळांना शिव्या देणारे सुशिक्षित स्वतः जर वाघाचे बच्चे असते तर 
एकटेच टिळक किंवा एकटेच परांजपे राजद्रोही म्हणून अटकेत पडते 
ना. पण तेव्हां राजद्रोह करणें हे खून करण्याइतके भयंकर मानलें जात 
असे. लोकांत जर निर्भयता, शूरत्व असतें तर त्यांनीं राजद्रोहाचें बीज 
जनतेत फेलावण्यास कमी केलें नसतें. त्यांनीं मुनसर्फीची, मामलेदारीची, 
रेव्हेन्यू खात्यांतील कारकुनाच्या जागेची किंवा हेडमास्तर अगर शाळा- 
मास्तरच्या जागेची कदर फारशी केळी नस्ती. चार स्नेही एकत्र जमले 
म्हणजे मवाळांना व इंग्रजांना शिव्या देण्याची मेफळ झडे आणि अमुक 
अमुक झाले म्हणजे आपण स्वतंत्र होऊ असा सल्ला देण्याचा वारेमाप 
पिके येत. असल्या करंट्या वृत्तीतून स्वातंत्र्य कसें निपजावयाचें ! 
टिळकांनी राजद्रोही लेख लिहावेत व राजद्रोही भाषणे करावींत आणि 
असे लेख लिहिण्यांत व भाषणें करण्यांत आपला हेतु सरकाराविरुद्ध 
लोकांर्ची मर्ने कळषित करण्याचा नाही असें समर्थन करावें, हें चमत्कारिक 
वाटतें, पण टिळकांनी तरी काय करावें १ त्यांना आपल्या भोंवतालचा 
समाज ठाऊक होता. त्यांच्यासारख्या बुद्धिवेंताला आपण राजद्रोह करीत 
आहो, आपण हिंदुस्थानच्या असंतोषाचे जनक आहों, हें काय ठाऊक 
नसेल १ हें ठाऊक असूनहि त्यांनीं आपलें निर्दोषित्व सिद्ध करण्याचा 
अनेक वेळां प्रयत्न केला. या प्रयत्नांतील फक्त एकच प्रयत्न ब तो होमरूल 
ऱचळवळीसंबेंधींचा यशस्वी झाला; बाकीचे सवे प्रयत्न फसले. होमरूल 
र्‍्चळवळ ही कायदेशीर का बेकायदेद्शीर या प्रश्नाचा निकाल लागण्यापूर्वी 
सभा होत; हजारो लोक सभेला जमत. होमरूल लीगचे सभासद 
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व्हावयास कोण तयार आहे, असें टिळकांनी विचारलें म्हणजे त्या विराट 
ससुदायांतून फारे हात बर होत नसत. पण हचचि चळवळ सरकारनें 
कायदेशीर आहे असें ठरवितांच होमरूळ चळवळ जोरानें फोकावली. 
कायदेशीर गोष्टी कराबयासहि शूरत्व लागतें पण तै शूरत्व जिवंत नव्हे; 
पण मेलेल्या सापाला मारण्याइतपतच लागतें. जी स्थिति महाराष्ट्रांत 
होती तीच थोड्या फार फरकानें साऱ्या हिंदुस्थानांत होती. 

हिंदुस्थानांत अशा प्रकारे काय नव्हतें व काय होतें, हें आपण पाहिलें. 
आमच्या मनांत खातंत्र्य मिळावें अशी इच्छा होती, पण तें मिळावयाचें 
साधेन नव्हतें. आपसांत असलेल्या भेदांमुळें संघटना होणें कठाण झालें 
होते, आणि समाज भयाने ग्रासलेला असल्याकारणानें सरकाराविरुदध त्र 
काढण्याची जनतेची तयारी नसे. याच्या जोडीला बहुजनसमाज अज्ञानी 
व अशिक्षित असा असल्याकारणानें पारतंत्र्याची पक्कड ही जास्तच घट्ट 
असत चाढली. होती. पण या पारतंत्र्यांत गांधींना आमचा आत्मा शुद्ध 
दिसला. त्या आत्म्याला प्रातिकाराची प्रबळ शाक्ते आहे असें त्यांच्या 


(2! न्स य न च य ९ 
श्ष्टास पडलें, श्रड्रेंच्या सामर्थ्या ह॑आत्मबल आपण प्रभावी व कार्यक्षम 
करूं असा त्यांचा विश्वास होता. 


हिंदुस्थानच्या सर्वांगीण हानींत जर काहीं शिक उरलें असेळ तर 
तें आत्मबळ आहे आणि ज्याचें आत्मबळ शिक आहे तो काय करूं 
शकणार नाहीं ! त्यांचें आत्मबळ जर जागे केळे, जर त्यांत चेतना 
निर्माण केली, तर जगांत अशी कोणती पाशवी शाक्ते आहे कीं, जिला 
आपण नमवूं शकणार नाहीं १ ही आत्मशाक्ते इंग्रजांनीं आपल्या सुघा- 
रणेच्या मोहिनीनें निजवून ठेवली आणि जे पुरवातीचे दिखाऊ देशभक्त 
झाठे त्यांनी सावधगिरी, राजकारण, मुत्सर्द्दापणा, गनिमी कावा वगैरे 
उपार्धीच्या माऱ्याने त्या शक्तीला नीट वाढूं दिलें नाही. तेव्हां जे सामान्य 
माणसाला दिसले नाही व जें म. गांधींना दिसले तें हें आत्मबल आहे. 
राजकोय परिस्थितीचे भीषण इद्याहे त्यांच्या नजरेंतून सुटलें नाहीं. 
ग्य नेतृत्व दिलें, जनतेंत आपण जर निर्भ- 
जागत केलें तर हे मृतप्राय दिसणारे राष्ट्र 
तंत्र्य झुगारून देईल असें गांधींना वाटलें. 


य क 


अशा या देशाला आपण जर यो 
यता उत्पन्न केळी आणि आत्मत्रल 
'हडबडून जागें होईल आणणि पार 
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मानवता की सेवा के द्वारा ही इंश्वरके साक्षात्कार का 
प्रयत्न में कर रहा हूं । क्‍्यॉकि मॅ जानता हूं कि ईश्वर 
-न तो स्वर्ग मे हे और न पाताल में । किन्तु हरणक के 


'हृुदय मे. -सवादय ४.-१९३८. 


पाहिल्या भागांत गांधीवाद म्हणजे जीवनशास्त्र आहे असे म्हटलें आहे. 
.तसेंच गांधीवाद जगावें कसं हें शिकवितो असाहि सांगितलें आहे. याच 
ब्रिधानांचा विस्तार य़ा .ब्रिभागांत करावयाचा आहे. जावन हे एक शास्त्र 
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आहे व जगणें ही एक कला आहे असें म्हणतात. ज्याला नीट रीतीनें 
जगतां येत नाहीं, तो नॉट रीतीनें मरूंहि शकत नाहीं, तसेंच ज्याला ऐहिक 
कतंव्यें पार पाडतां येत नाहींत, तो पारल्गौक्ेक ध्येयाकरतां कितीहि तळ- 
मळत असला तर्री त्याचा जगाळा उपयोग काय १ जगांत यशार्स्ा रीर्तानें 
जगावयाचें म्हणजे लांड्यालबाड्या केल्या पाहिजेत, कोणाला पिळले पाहिजे, 
कोणाला टटळें पाहिजे, दुसऱ्याच्या डुःखाबद्दल ब्रेफिकीर राहिलें पाहिजे, 
स्वतःपलीकडे जग मानता कामा नये, अशी सामान्य समजूत आहे. ही 
समजूत अजीबात चूक आहे, अशी शिकवण जर कोणी सव्यांच्या काळांत 
दिर्ला असेल; तर ती गांधीवादाने दिली. जगांत प्रचलित असलेले अशा 
प्रकारचे सारे समाज, सारे सिद्धांत हे समूळ उखडून टाकण्याकरतांच गांधी- 
वाद निमाण झाळा आहे. तुम्हांला शांति पाहजे, तुम्हांला सुख पाहिजे, 
उम्हांला आनंद पाहिजे, ती शांति, तें सुख ब तो आनंद आजच्या समाज- 
रचनेंत तुम्हांला मिळूं शकणार नाहीं असें गांधीवाद सांगतो. खोट्या 
शांतिसुखाची प्रात्ते हल्लींच्या जगांत सहज होऊं राकते. पण जें विचारी 
मन असते तें जर आपल्या उसाच्या उगमाकडे दृष्टि केकू लागेल तर 
त्याला तेथें काय दिसेल ? किती जणांच्या रक्तावर, अश्रृंवर, कष्टांवर 
माझ्या सुखाचा डोलारा उभा आहे, हें पाहून त्याचा थरकांप होईल. 
खोटे सुख ज्यांना हवें असेल त्यांना गांधीवाद एकदम पटणार नाहीं, पण 
जो सहृदयी, सात्विक प्रत्तीचा माणूस आहे त्याला सध्यांची समाज- 
असें वाटल्यावांचून रहाणार नाही. 
गांधीवाद हा जीवनाच्या प्रत्येक प्रशाला व्यापून राहेळा आहे. तो अमुक 
रका प्रश्नाचे उत्तर देत नाही असें नाहीं. म्हणूनच त्याला जविनशास्त्र 
असे म्हणतां येईल. 
_ प्राचीन वा आधुनेक कालांत अनेक तत्त्ववेत्ते झाले आहेत. ते खोल 
वेर्‍चार करणारे, समाजाच्या कल्याणाची चिता वहाणारे आणि जगाच्या 
बऱ्याकरतां तळमळणारे होते. त्यांनीं आपापल्या कल्पनांप्रमाणें जगाची 
की क्क वला निदान केले आणि ओषधाचा पाठहि 
ी ज्यांनी ओषधे घेतली, त्यांना तात्पुरता 


घे 
गर दुख णें ब ०. वच 
आरामाहे बाटळा. पण दुखणे कायमचे बरें होईना. हें दुखणे बाह्योप- 


गांधीं तत्त्वज्ञान २ 


»९५/५/५/”५/५५/५/५”५/५/५”५”५/५/५/५/५/५/५/५/५/५/५/५/५/५”५- 


र्‍चारांनीं बरें होणार नाहीं. त्या दुखण्याच्या कारणांचा खोल विचार केला, 
पाहिजे व उपाययोजना केली पाहिजे. आपल्या जगण्यांत इतरांचे 
मरण ओढवतां कामा नये; उलट आपल्या जगण्यानें इतरांचे जीवित. 
प्रफुल्ित, तेजस्वी व आनंदी झालें पाहिजे. यालाच खरें जीवित म्हणतात. 
स्वतःचें जीवित कसें परिपूर्ण करतां येईल, स्वतःला मोक्ष कसा मिळवितां 
येईल, हें पहाणारे व आचरणारे अनेक मुमुक्षु व साधुसंत या देशांत 
होऊन गेले. त्यांनीं जीवनच मुळीं शिक्षा मानली. जगत्‌ ही माया 
आहे, असा त्यांचा सिद्धांत. तेव्हां अश्या जगांत असलेली सुखं, तशाच 
दुःखें ही कृतकमार्ची फळें आहेत व हीं फळें भोगण्याकरतां आपण: 
दुर्दैवानें या कर्मभूमींत जन्मलो आहों असें ते समजत. तेव्हां असल्या 
कर्मभू्मीतून शक्‍य तितक्‍या लवकर निरत्त होऊन अरण्य गांठावे, अशी 
त्यांची वृत्ति. असल्या संन्याशांची उंची इतरेजनांपेक्षां फार जास्त होती 
हें खरें, पण त्यांचा संसारी माणसाला प्रत्यक्ष उपयोग झाला नाहीं. 


संन्यास न घेतां संसारांत राहून विहित कर्मे करावीं असें प्रतिपादन 
करणारा कर्मयोग्यांचा दुसरा पंथ येथे फार प्राचीनकाळी निघाला. पण 
जगाला त्यांनींहि सन्यासमार्गीयांपेक्षां फारसें निराळें मानलें नाही. समा- 
जांत राहून समाजाचा सेवा करणें, त्याच्या उद्घाराकरतां आपले जीवित. 
खर्‍चे करणें व उभयतांच्या जीवनांत उभयतांचा उद्घार करणें ही शिक-- 
वण गांधीवादानें दिली. 

गांधीनी जितकी जीवनाची चर्चा. केळी आहे, तितकी मरणोत्तर: 
स्थितीची चर्चा केली नाहीं. “ मी एक सत्याचा संशोधक आहे; माझी आणि 
येश्रू खिस्त, गोतम बुद्ध वगेरे सत्‌ पुरुषांची तुळना करूं नका? असें ते म्हणतात... 
गांधींना जीवनाचेच इतके प्रश्न सोडवावयाचे आहेत काँ, ते सोडवितां- 
नाच त्यांना पुरेसे होईल. ते परमेश्वर आहे असें धरून चालले. त्यांचा 
पुनर्जन्मावर, आत्म्याच्या अमरत्वावर विश्वास आहे, तसेंच त्यांना 
मोक्षाहे हवा आहे. 


पण मोक्ष कसा मिळतो, आत्मज्ञान कसं होतें, चित्तार्चा साम्यावस्था' 
कशी करावी; ब्यान, धारणा, साविकल्प, निर्विकल्प, समाधी, योग वगेरे: 


््ट गांधींचा अहिंसावाद 
यक्षांबद्दळ त्यांच्या ठिखाणांत फारसें सांपडणार नाहा. एखाद्या 


-योग्याच्या सान्निध्यांत जाऊन त्यांनी ब्रह्मज्ञान प्रात करून अगर समजू- 
नहि घेतळें नाहीं. 


'अविज्ञातं विजानतां ' आणि विज्ञाने अविजानतां हा विरोधी वाट- 
"णारा मंत्राहे त्यांच्या ऐकिवांत नसेल. 'मिद्यंते हृदयग्रेथी छिद्येते सर्वसंशयाः | 
क्षीयंते चास्य कर्माणि तास््मिन्‌ हृट्टे परावरे * ही स्थिते प्रात होण्याचा 
“सनातन प्रयत्न त्यांनी केला नसेळ. हें ब्रह्मज्ञान तकांनें प्रात्त होत नाही. 
दिव्याने जसा दिवा पेटबावा, त्याप्रमाणें एक ब्रह्मज्ञानी दुसऱ्या मुमु्ूला 
काळ वेळ न लावतां आपणांसारखे तत्काळ करतो, ह्याहि स्थितीचा अनुभव 
बेण्याचा गांधीनी परंपरासिद्ध प्रयत्न केला नाहीं. तसा प्रयत्न त्यांना करा- 
चाचा असता तर ते अरविंद बाबूप्रमागें एकांतांत जाऊन आत्मविंतन 
'करीत बसले असते. मग ते ' निवेरः सवंभूतेपु * झाळे असते. इंग्रजांनी 
'त्यांची ]शिफारस नोबल पीस प्राइझ करतां केळी असती. हिंदु व मुसल- 
मानांनीं आपल्यामध्ये असा अलौकिक पुरुष निमीण झाला म्हणून 
जगभर त्यांची स्तुति गाइली असती. 

म. गांधी हे प्रेमळ भक्त आहेत, सकाळ-संध्याकाळी ते भजन करतात. 
साधुसंतांचीं पदें मन छावून ऐकतात आणि गतिंत सांगितलेला स्थित- 
अज्ञार्ची लक्षणें रोज म्हणतात. पण देवाची पूजा करणें, देवाच्या देवळांत 
जाऊन दशन घेणें, वगेरे करात नाहींत. नवविधा भक्तीपैका एक दोनच 
भक्तीचे प्रकार आपल्याला त्यांच्या चरित्रांत पहावयास सांपडतात. 
अचंन,बंदन, पादसेवन वगैरे प्रकार सांपडत नाहींत. या प्रार्थनेमुळें त्यांच्या 
पर माला हुरूप येतो. जीवनक्शास्रांत शांती- 
'रणयाकरतां जितकें ब ज्या प्रकारचें ईश्वराचिंतन 
तितके ते करतात. नरसी मेहताचा ' वेष्णवजन * 
ण पी बैमेयल्यी पुरुष आहे जो परकयांचे डःख जाणतो, दुसऱ्याच्या 
डुःखांचे निवारण केल्यावर जो मनांत आभमान आणित नाहीं, बोल- 
पात ब वैवाहिक भोगांत ज्याचे मन निश्चळ रहाते, जो असत्य बोलत 


नाह, जी परत्नी मातेसमान सानतो, जो कोणाचीहि. निंदा करीत 


'करतां, श्रद्धा दढ क 
"करणें अवश्य आहे 
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नाहीं, जो सवीना बदन करतो, ज्याने दृष्टि सम करून तृष्णेचा त्याग; 
केला आहे, ज्याच्या मनांत इढ वैराग्य आहे, जो निलीभी,. कपटरहितः 
आहे, ज्याने कामक्रोधांचे निवारण केलें आहे असा पुरुष हा 
गांधीचा आदरा पुरुग्र आहे. जगाचा त्याग केलेला संन्यासी किंवा याते, 
किंवा योगी हा त्यांचा आदश पुरुष नाहीं. 


संन्यासमार्गाच्या किंवा सन्यासमार्गप्रचान कर्ममार्गांच्या किंवा उपासना 
मागाच्या द्वारें मोक्ष मिळविणारे जे अनेक योगी झाले त्यांच्या परंपरेत 
गांधी बसत नाहींत. या वेदांतविषयक प्रश्नांची चर्चाच गांधीनी 
केली नसल्यामुळें त्यांना यांपैकी कोणता मार्ग ग्राह्य व कोणता त्याज्य. 
वाटतो याविष्रयीं आपणांला अनुमान करतां येत नाहीं. तेव्हां गांधी- 
वादासंत्रधीं लिहितांना आपण त्यांतील प्रमेये हा. वेदांताच्या परिभार्षेत 
बसवली पाहिजेत असे बिलकुल नाही. उलट असें करण्याचा प्रयत्न 
केला गेला तर तो अट्ट्हासाचा प्रकार होईल. 


गांधी म्हणतात “' मला मोक्ष ह्वा आहे, मी त्याच्याकरतां उतावळाहि 
झालों आहे. हा मोक्ष मिळविण्याकस्तां गिरिकंदरींत जाऊन बसण्याची! 
जरुरी नार्ही. माझा मोक्षाचा माग. हा राष्ट्राची सेवा करतांना अत्यंत 
कष्ट करणें आणि त्याच्या द्वारानें मनुष्यमात्राची सेवा करणें असा! 
आहे. प्रत्येक सर्जाव वस्तूबरोबर मला एकरूप व्हावयाचे आहे. गीतेच्या 
भाषेंत सांगावयाचें म्हणजे मला शत्रु व मित्राशी समानतेने वागावयाचें 
आहे, ? गांधी म्हणतात माझ्या. बायकोमुलांनीं माझा द्वेष केला तरी 
ज्याप्रमाणें मी त्यांच्याशी प्रेमानें वागतो,. त्याप्रमाणें कोणत्याहि 
जातीच्या व धर्मांच्या माणसानें माझा' द्वेष केला' तरी मला त्याच्यावर 
प्रेम करावयाचें आहि व त्याची सेवा करावयाची आहे. ' देशसेवा हा 
शाश्वत मुक्ति व शांतीच्या साम्राज्यांत नेणारा माझ्या प्रवासांतील एकः . 
टप्पा आहे. घर्मरहित राजकारण हें मला ठाऊकच नाही.. राजकारण हें 
( 300867९ ) धमांच्या, कक्षेखाला येते. राजकारणांतून घम काढूनः 
टाकला म्हणजे तो एक मृत्यूचा सापळा होईल; कारण राजकारण हे 
आत्म्याचा नाश करणारें आहें..'? गांधी. हे. मुमुक्ष आहेत. वः त्यांचा/ 
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कत म न मता न्य जोश त ता 
मोक्ष मिळवण्याचा मार्ग देशसेवा, मनुष्यमात्राच सेवा, शात्रुमित्रांत 
अभेद मानून त्यांच्यावर प्रेम करणें असा आहे. एखादा मीमांसक, 
:अगर सांख्य म्हणेल सेवेच्या किंवा प्रेमाच्या मार्गानं आत्मज्ञान 
'कसें होणार ! या मार्गानें पुण्य-संचय करून फार तर स्वर्गोत जातां येईल 
व गांठचें पुण्य संपळें म्हणजे मृत्युळोकांत परत यावें लागेल. पण 
गांधींनी, मार्गे म्हटल्याप्रमाणे जुन्या तत्त्वज्ञांना विचारून आपल्या 
मोक्षाचा मार्ग आखलेला नाहीं. तुकाराम किंवा नरसमिथाप्रमाणे भूत- 
-मात्रावर प्रेम करावें हें गांधींना मान्य आहि. पण त्या संतांनी विरक्त 
'होऊन ज्याप्रमाणे इंग्रराच्या भजनांत काळ घालविला तसा मार्ग 
गांधींना अनुसरावयाचा नाहीं. जगांतील प्रश्नांकडे पाठ फिरविण्याऐवजीं 
'त्या प्रश्नांना तोंड देऊन गांधी मोक्षाची प्राति करून घेऊं इच्छित आहेत. 
'त्या मोक्षाला जुनीं शास्लरें आड येणार नाहींत. ज्ञानाचा दीप अशुद्ध 
अंतःकरणांत प्रज्वालित होऊन प्रेमाचा उपासक सुक्त कां होणार नाहीं १ 
गांधीवादासंबंधींची आध्यात्मिक भूमिका अशी आहे. मोक्ष हें 
' र्‍या वादाचें प्रातव्य, सवा हा मोक्ष मिळवण्याचा टप्पा किंवा माग आणि 
जॉविमात्राबद्दळचें प्रेम हें या मोक्षाचें साधन होय. हे प्रेम जितकें जितकें 
आुद्ध, सात्विक, निमेळ होत जाईल तितकें तितकें अंतःकरण पावैत्र, 
दिव्य ब उज्वल होत जाईल आणे शेवटीं जीवात्मा परमात्म्यांत मिसळून 
सोक्षप्राप्ति होईल. 
सध्यां जें गांधींच्या नेतृत्वाखाली राजकारण चाळू आहे तें निव्वळ 
राष्ट्रीय स्वातंत्र्याकरतां नाहीं. अतदया, सत्य अजार प्रेम यांच्या प्रयोगाकरतां 
राजकारणाची पार्श्वभूम गांधीवाद स्वीकारतो. यांत राष्ट्रीय स्वातंत्र्याचा 
अगर पारतंत्र्याचा प्रश्नाहे येत नाहीं. हिंदुस्थानच्या ऐवजी गांधी हे 
सऱ्या एकाद्या स्वतंत्र देशांत जन्माला आळे असते तरी तेथें त्यांनीं 
स्माचा उज्वल धर्म त्या त्या देशांत आचरण्याचा; मेभाच्या द्वारां भूत- 
सात्राची सेवा करण्याचा आणि त्या मार्गाने जगाच्या दुःखाला 
'कारणायूत झालेल्या प्रश्नाचा निरास करण्याचा खास प्रयत्न केळा असता. 
तव्हा मोक्ष, प्रेम व सेवा हीं गांधीवादाची तीन महत्त्वाची सूत्रें आहेत. 
स््यामध्ये साऱ्या जगांत क्रांते करून टाकण्याची शाक्त 


आहे. गां्धावाद 
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डा हिंडुस्थानपुरता मर्यादित आहे अशी कोणीहि समजूत करून घेऊं 
नये. भोगोलिक मर्यादा ह्या कोणत्याहि तत्त्वज्ञानाला व तत्त्वाचरणाला 
लागू पडत नार्हात. अर्थात्‌ प्रत्येक देशांतील परिस्थिति हा भिन्न भिन्न 
असल्यामुळें तें तच्वज्ञान कोठें यशस्वी होईल, तर कोठें कमी यदास्वी 
होईल. मोक्ष, प्रेम व सेवा हे तीन शब्द सुटे असले तर्री ते स्वतंत्र 
नाहांत. प्रेमाच्या धमाने मनुष्यमात्राची सेवा करून मोक्ष मिळविणे 
असें गांधीवादाचें स्थूळ स्वरूप सांगतां येईल. मोक्षप्रात्तीची जी 
आंतिम अवस्था आहे तिच्याबद्दल कोरडी चचा करून उपयोग नाही. 
पण प्रेमाचें व सेवेचें तसे नाहीं. प्रेमाबद्दल आपण विचार करूं शकतो 
व आच्चाराहे करूं शकतां. मोक्ष, प्रेम व सेवा ह्या तान शब्दांचा अर्थ 
समजला म्हणजे गांधीवाद समजला. यांपैकीं, मोक्ष किंवा आत्मप्रतीति 
या शब्दाचा गां्घावादांतील अर्थ हा विशेष नसल्यामुळे आपण त्याचा 
सामान्य अर्थच समजला पाहिजे. पण प्रेमाचें व सेवेचे तसें नार्ही. 
र ज्र 1 

गांधीवादामध्यें या दोन शब्दांना विदेष्र अर्थ आहे, सर्वव्यापी 
अर्थ आहे, म्हणून तो अर्थ समजून घेणें जरूर आहे. अनत्याचार, 
आहिंसा किंबा नॉनव्हायोलन्स हे शब्द आपण फार वेळ ऐकतो. 
हिंसेच्या किंवा अत्याचाराच्या अभावाला देशी भापष्रेंत किंवा इंग्रजी 
भाष्रेंत शब्द नाहीं. यावरून अहिंसेला किरता योग्यता होती हें कळून 
येतें ! पण अहिंसा या शग्दानें गांधीवादांतील मोक्षपाधनाचा अर्थ 
व्यक्त हात नाही. आपण हिंसेपासून आलितत राहिलों म्हणजे मोक्ष आप- 
ल्याला मिळेल हें शक्‍य नाहीं. कर्मापासून दूर राहिल्याने नेपूकर्म्य येतें; 
पण व्यामुळें संसिद्धि प्रात्त होत नाहीं. संसिद्धाकरतां कमीचा अभाव 
चाळत नाही, भावरूपी कर्म करावें लागतें. म्हणून आहिंसेनें मोक्ष 
मिळणार नाहीं; मोक्ष मिळविण्यास आहिंसेचें भावरूप जे प्रेम तें प्रेम 
आपण केलें पाहिज. “जगांतील यः्चयावत्‌ सजीव वस्तूशी आपण एकरूप 
झालें पाहिजे * असें गांधी म्हणतात, याचाच अथे आध्यात्मिक दृष्टया 
जीवात्मा ब परमात्मा यांचें ऐक्य होणें आणि लोकिक दृष्टया भूतमात्रावर 
प्रेम करणें असा होतो. 
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प्रेम हें माणसांना एकत्र बांधणारे साधन आहे.. निरनिराळे दगड 
किंवा विटा सीमेंटनें कशा एकत्र केल्या केल्या जातात. !. माणसामाणसांना' 
केवा माणूस व सजीव सृष्टीला एकत्र बांघण्याचें प्रेमाशिवाय अन्य 
कोणते साधन आहे ? या जगांतून जर प्रेम काहून: वेतळें तर माणस कसा' 
होईल ! तो क्रूर, भयंकर राक्षस होणे अशक्य नाही. कुठें इंग्लंड, कुठें 
जमना, कुठ जपान, कुठे अमेरिका, पण वरील: देशांत जर एखाद्याचे 
थर जाळले आणि माणसे भाजली, तर आपल्याः अंतःकरणाचा थरकांप 


होतो. जपानमध्ये भूकंप झाल्यामुळें अपरिमित नुकसान व मनुष्यहानि 

झाल्याच्या बातम्या आल्या, तर अमेरिकेंत मदतीकरतां फेड उभारले 
जातात. पाळडमध्ये जमन नाझींनी भयंकर प्राणंहानि केळी असे कळतांच 
हिंदुस्थान आपलें पोट उपाशी ठेवून त्यांच्याकरता धान्य वा पेसाः. 
पाठावण्यास तयार हातो. आतां हें खरें की, त्या देशांचा. व आपला 
[ततका संब्रध येत नसल्यामुळें व ते देश दर असल्यामुळें आपल्या 
इु*खाला तीत्रता नसते. पण ब्रिह्वार प्रांतांत भूकप झाल्याचें वार्‍चून किंवा 
अमृतसरला ज डायरने केलेल्या अमानष कत्तलान्ची हकागत एकून 
आपण अधिक दुःखी होतों ब त्या दुःखाची प्रातिक्रिया प्रक्षोभांताहि 
होत. बगालांत जर ओला दुष्काळ पडला, तर मुंबईत फंड गोळा होतो 
व तो खुषीने दिला जातो. पण बंगाळलऐवजीं जर आपल्याच प्रांतांत 

आपल्या ॥जल्ह्यांत, आपल्या तालुक्यांत, आपल्य] गांवांत अशी आपत्ति 
आला, तर आपल्या दुःखाची तीव्रता अधिक होते शेजारच्या घराला 
जर आग लागली तर आपण ब्रादल्या दोन बादल्या पाणी घेऊन 
जाऊच कां नाहीं £ स्वतःचे घर पेटे नये म्हणूनहि ही घांबपळ होत 
नसेल, असें नाहीं. पण निःस्वाधे बुद्धीनेच अत करणें दुःखित होतात. 


२ साळे सामुदायिक आपत्तींबद्दलळ. पण प्रेमाची कसोटी वेयाक्तिक 
कटाचे प्रसंगी अधिक होते. एखादी स्त्री अगर पुरुष पाण्यांत गटंगळ्या' 
वात असल्याचें पहातांच आपण तिचा अगर त्याचा जीव वांचविण्या- 
करता आपला जांब धोक्यांत घालताच कां नाही ! ती संकटग्रस्त 
:याक्त अगदीं अपरिचित असते. पण आपले पाय त्या व्यक्तीकडे घांव 
घेतात. एखाद्याच्या अगावर घड वस्त्र नसले, किंवा एखाद्याच्या घरांत जर 
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अन्नाचा कण नसला किंवा कोणी प्राणांतिक दुखण्यानें आजारी 
पडळा तर आपल्या अंतःक.रणांत कालवाकालव होते. रस्त्याने 
आपण चाललो असतां एखादा केदी पोलिसाच्या काढणीनें बांधून 
नेला जात असतां आपल्या तोंडून ' अरेरे ' असे उद्गार निघतात. 
फटफटीत कपाळाची तरुण स्त्री जर समोर दिसली तर आकाद्याची 
कुऱ्हाड बिचारीवर कोसळल्याबद्दळ आपण हळहळतों. अमुक एक 
शेतकऱ्याची पत्री शेतांत ऐन पावसाळ्यांत काम करीत होती व तिचा पाय 
एका सापावर पडला, तिला सपद्‌ंदा झाला व ती मरण पावली, हें 
ऐकून आपल्याला भाते वाटते व दुःखहि होतं. एखाद्याचें बोट चाकूनें 
कापले, तर आपल्या अंतःकरणांत चर॑होते. माणसामाणसांबद्दल हें 
झाळें. पण इतर प्राण्यांब्रद्वलाहे आपली तीच दत्ति असते. 

एषाद्या साजेटनें कुन्याला गोळी घातली म्हणजे आपल्याला वाईट 
वाटतें, गाईवर कोणीं काल्या घातल्या म्हणजे वेदना होतात. कोणत्याहि 
सर्जीव प्राण्याला दुःख झालेलें पाहिलें अगर ऐकले म्हणजे दुःखी होणें 
हा स्वमावधर्म आहे. हा स्वभावधर्म जेव्हां जागत असतो, अगर होतो 
त्या वेळीं मनुष्याला हिंसा का आहिंसा असा प्रश्न विचारला तर तो 
अहिंसा असेंच उत्तर देईल. पण हा स्वभावधम सतत टिकत नार्ही. 
हिंसा करावी असे मनुष्याला वाटूं लागतें. सापाला मारूं नका, असें 
जर कोणी सांगू लागला तर त्याला वेंड्यांत काढतील, पिसाळलेल्या 
कुत्र्यावर गोळी झाडू नका असं जर म्हट तर म्हणणाऱ्याचें डोकें 
तपासलें पाहिजे असें लोक बोलतील; आणि कोरवांवर किंवा रावणावर 
प्रेम करा असें आपण सांगू लागलों तर आपल्या धुद्वीबद्दल इंका 
घेतील. स्वभावधर्म टिकण्यास साधम्य लागतें असें हिंसेचे पुरस्कते 
म्हणतात, जो माझा प्राण घेण्याकरतां हातांत तरवार त्रेऊन उभा आहे, 
त्याच्यावर मी कसें प्रेम करावें १ हा स्वभावघमं नाहीं. हे स्वभावधर्मा- 
विरुद्ध वतन आहे. मला हें ठाऊक आहे काँ, माझा प्राण 
घ्यावयास आलेल्या सापाचें डोकें मी ठेचले तर माझे प्राण वांचतील. 
तेव्हां मी माझे प्राण वांचवावे कां सापाचे वांचवावे १ हिंसा करावयाची 
नाही असा माझा धर्मे असेल तर माझे प्राण मळा घाळवाबे लागतील. 
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तेव्हां भगवंतांनी र्गातेंत सांगितल्याप्रमाणें * ये वथा मां प्रपद्यन्ते तांस्त- 
थेव भज्याम्यह्‌ * हाच मार्ग विनधोक आहे, असें म्हणणारा मध्यस्थाचा 
पक्ष, अगदींच हिंसा करूं नये; हिंसा-अहिंसेच्या वाबतींत तारतम्य 
पाळावें आणि हिंसाच करावी असें म्हणणारे तीन पक्ष समाजांत आहेत. 

मध्यस्थ पक्षाची वाखाणणी करणारेच समाजांत फार, तुकारामबुवा 
हे मोठे भगवद्धक्त. शेत राखायला बसले, पण पीक खाणाऱ्या पांखरांना 
त्यांनी हाकलले नाहीं. देवाचें नांव घेतळें काँ, प्रेमाश्रूंचा वळघळां ओव 
नेत्रांतेन वहावयाचा, रंजल्या-गांजलेल्यांना जवळ करणारांना संत साधु, 
देव म्हणणारे तुकारामवुवा, पण ते म्हणतात ' दया तिचें नांव भूतांचे 
पाळून आणि निर्दालन कंटकांचें . तुकाराम महाराज हे संतमालिकेतील 
शिरोमणि, म्हणून त्यांचा आधार घेतला. हच भावना इतर साधुसंतांची. 

* नेवेरः सर्वभूतेषु * होण्याचा उपदेश करणारे भगवान्‌ श्राकष्ण 
म्हणतात काँ, दुष्कृतांच्या विनाशाकरतां मला वारंवार जन्म घ्यावा 
छागतो. * शुनि चेव श्रपाके च पंडिताः समदशिनः ! किंवा स्थित प्रज्ञा- 
वस्थेचा व अहिंसेचा उपदेश करणारे श्रीकृष्ण हे ज्या अर्था स्वतः हिसे- 
करतां अवतार घेतात, त्या अर्थी अहिंसा:हा व्यावहारिक प्रवंध नाहीं 
असा त्यावर चटकन्‌ शिक्का मारला जातो. आक्षेपक विचारतो र्गाता 
जर युद्धकमाकरतां सांगितली आहे, तर ठुमची अहिंसेची बडवड काय 
कामार्चा १ हिंसंच्या प्रतिपादनाकरतां मनूसारखे स्मृतिकाराहे : आत- 
तायिनमायांत हुन्यादेवाविचचारयन्‌ ! असा सल्ला देतात. महाभारतकार 
" अहिंसासायुहॅसेति श्रेयान्‌. घर्मपरिग्रहः असें सांगतात. गाता, उप- 
निष्त, महाभारत व मनुस्मृतीसारखे ग्रंथ ज्याअर्थी हिंसेला मान्यता 
देतात, त्याअर्थी आहिंसा ही धर्म होऊं शकत नाही. श्राते, स्मृति 
मान्य असणारांना आणख्यी काय हवें आहे ! 

आतां हें खरें कीं, पूर्वीची 'वर्मशासत्रे, गीता, पुराणें वगेरे अहिंसेची 
आत्यातेक पुरस्कती नव्ह्ती. शरीरांतील सडलेला भाग जसा आपण 
कापून टाकतो, किंवा शेतांत उगवळेछीं विषारी रोपर्टी जशी उपद्टून 
काढता, त्याप्रमाणे समाजांत असणारी इष्ट प्रत्तीची माणसें नष्ट करणें 
ह समाजाच्या कल्याणाच्या दृष्टीने दृष्ट आहे, एवढेच नव्हे तर आवदयक 
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आहे, आपलें तें कतेव्य आहे, आपला तो धर्म आहे, असें समजलें 
जात असे. एखाद्या सजेननें अपेंडिसायटिस काढळें किंवा मधुमेहाच्या 
विकारामुळे जखमी झाळेला पाय तोडला तर आपण त्या सजंननें हिंसा 
केली असें न म्हणतां उलट त्यानें आपले प्राण वांचविळे म्हणून त्याला 
देवतास्वरूप समजतो. तसेच या पविराट्पुरुप्राच्या शरीरांत कांही 
दुष्ट प्रवत्ताची माणसें रोगाप्रमाणें वाढत जातात व तां नष्ट करण्याकरतां 
श्रीकृष्णाला शस्त्रवेद्य म्हणून यावें लागतें. शत््रक्रिया हा हिंसा नाहीं. 
कोणीहि ती हिंसा मानीत नाहीं. त्याचप्रमाणें * कंटकांचें निदीळन ? 
करणें क्रिंवा दुष्कतांचा विनाश करणें, होहि एक शास्त्रक्रिया आहे. ही 
शस्त्रक्रिया भगवान्‌ श्रीकृष्णासारखा सजन करीत असेल किंवा स्वतः 
हातांत शस्त्र न घेतां अजलुंनाकडून ती करवीत असेळ, तरच ती शास्त्र- 
क्रिया ठरेल. 

हा दुष्कृतांचा विनाश वाटेल त्यानें करावा अशी भगवंतांनी ड्च्छा 
म्रदार्शेत केळी नसून त्या विनाशाकरतां मला जन्म घ्यावा लागतो असें 
भगवंतांनीं सांगितळें आहे. तेव्हां दुजनांना मारणें हें इंश्वरानें आपल्या 
हातीं ठेवळें आहे. हिंसा करायची असेल तर ती मी करीन असें सांग- 
ण्याचा भगवंताचा आशय. यांत अडचण एकच असण्याचा संभव. 
डुजेन किंवा दुषकत कसे ओळखायचे १ सामान्य माणसांना सुष्ट कोण व 
दुष्ट कोण, याचा निर्णय देतां येणार नाहीं. एकच माणूस दोघांना निर- 
निराळा वाटेळ. एक त्याला चांगला म्हणेल, दुसरा वाईट म्हणेल. धर्मे- 
राजाला विचारलें, वाईट माणसं दाखव तर त्याला कोणीच वाईट दिस- 
णार नाहीं. तसेंच दुर्योधनाला विचारलें, 'चांगळां माणसं दाखव तर 
त्याळा कोणीच चांगलें दिसणार नाहीं. तेव्हां चांगल्या-वाईटाचा निर्णय 
हा मनुष्याच्या प्रकृतिमदानुसार भिन्नभिन्न असू शकेल, जर्मनींत 
तुम्ही जाल आणि हिटलर कसा आहे हा प्रश्न जमेनांना विचारला तर ते 
हिटळर चांगला आहे, आमचा त्राता आहे असं म्हणर्ताळ. हाच प्रश्न 
इग्ल्डमधल्या लोकांना विचाराळ तर सवजण एकमुखाने म्हणतील काँ 
उहॅेटलर क्रूर आहे, राक्षस आहे, दुष्ट आहे. तेव्हां हिटलर चांगला का 
चचा कसे व कोण ठरविणार £ सुकृत का दुष्कृत हें ठरविण्याचें काम 
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आणि तो निर्णय घेतल्यानंतर त्यांचा विनाश करण्याचे कामहि भगवं- 
तांनांच केळें पाहिजे, हिंसा करण्याचें आणि चांगलीं माणसें कोण व 
वाईट कोण हें ठरविण्याचें काम आपलें नाहीं, तें परमेश्वराचें काम आहे 
असें गीतेवरून दिसतें. पण आंपण हें काम इंग्वरावर सोपाविण्यास्‌ तयार 
नसतो. आपण दुष्कृतांचा विनाह करतों तसा सतूकृतांचाहि करतों. 
हातांत कुऱ्हाड सांपडलेळा जॉजे वोशिग्टन जसा तौ कुऱ्हाड प्रत्येक 
झ्ञाडावर चालवू लागला, तशी आपली स्थिति आहे. जरी समाज कोणा- 
वांचून अडत नसला तर्री समाजांतील चांगल्या टोकांची हिंसा होणें 
हें समाजाला घातुक ठरत नाहीं का £ शार्रारांतील कुजञजक्या व सडक्या 
अवयवाएऐवजीं चांगळा अवयव कापला जाणें हे शरीराळा अपायकारक 
असतें. निष्णात शत्त्रवैचयाएवजीं जर शत्त्रक्रियेचें काम एखाद्या अलबत्या- 
गलबत्याने केळें तर रोग नष्ट होण्याऐवजी रोगीच नष्ट व्हावयाचा. तेव्हां 
हिंसा करावयाची हें जरी गीतेप्रमाणें अवद्य असलें तरी ही हिंसा. 
कोणी करायची व कोणाची करायची हेंहि ठरविणें अवद्र्‍य आहे.. 
हिंसा करणें हें काम फार सोपें आहे. अवघड काम आहे तें कोणाची 
हिंसा करायची हें ठरविण्याचे. ञ्याला रोपाचें निदान करतां येत नाही, 
तो जर शस्त्रक्रिया येते म्हणून शस्त्रक्रियेला प्रव्रत्त होईल तर त्याच्या 
हातून भयकर प्रमाद घडेल. विवेचक हिंसावाद्यांचा पक्ष हा या अडचणी- 
मुळें लंगडा पडतो. 
वेचक हिंसा करावी का करूं नये हा प्रश्न बाजूळा ठेवळा आणि 
“पासारख्या, विंचवासारख्या, खुनी इसमासारख्या प्राण्याची हिंसा 
करावी का करूं नये असें विचारले तर त्याचें काय उत्तर द्राळ 


अद अहिंसावादी म्हणेळ माझा जीव धोंक्यांत आला तरी हरकत 
नाह, पण मी सापाची 


सुद्धां हिंसा करणार नाहीं. सापांना जर कांही 
ऱ्य असेल तर ते माझ्याजवळ येतांच आपला] स्वभाव विसरले पाहिजेत. 
आहिसा मतिष्टायां तत्सान्निथो वेरत्याग; * असं एक वचन आहे. 
भवृहराने वेराग्यशतकांत म्हटलें आहे--- 
१: ४. भ ह 1 &ी आ... व .] 
कितंभाव्यं मम सुदिवसेयंत्र ते निर्विश्वांकाः 


1 
02. (२ कर 
कण्ड्यन्त हरिणशिदवः स्वांगमडू मर्दाये ॥ १ 
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: हरिगशावके हीं अत्यंत बुजरीं व भित्री, ती माझ्याजवळ येतील 
आणणि आपलें अंग माझ्या अंगाला घासतीलळ असे दिवत माझे कर्धा 
:होतील का १ परमहंसावस्था हींच होय. अक्या परमहसाच्या अंगावर पांखरें 
येऊन निःदोकपणें बसतात. असा परमहंसपदाळा गेलेला पुरुष आपलें 
-देहमान विसरळेळा, आत्मानंदामध्यें मझ असलेला असा असतो. त्याच्या 
अंगावर साप आला अगर वाघ आला तरते प्राणी आपला घम 
विसरतील, म्हणजेच त्यांच्या अंतःकरणांत अश्या पुरुषाच्या दर्शनाने 
किंवा स्पर्शाने क्रांति होईल. पण अक्षी क्रांति ज्ञाली नाहीं तरी तो 


४.५ 


पुरुष हिंसा करणार नाही हें निश्चित. त्याचे प्राणाहे कदाचित्‌ जातील. 

यावरून संपूण आहिंसा ही फक्त परमहंसाकरतां आहे असें मान- 
ण्याचे कारण नाही. प्रत्येक ध्येयाला कांहीं क्रम असतो. आपली 
-प्रगाते ही एकदम होत नाहीं, आहिंसा पाळावी असा एखाद्याला उपदेश 
केला आणि पाहेल्याच दिवशी त्याच्या अंगावर साप सोडला तर तों 
बिचारा हिंसेपापून परावृत्त होणार नाहीं. पण तो जर वृत्तीने अहिंसा- 
वादी बनत गेला तर केव्हां ना केव्हां संपूर्ण अहिंसावादी वनेल. 

अहिंसावादी बनणें म्हणजे सकशींतीळ खेळ करणें नव्हे. सर्कशांत 
आपण मनुष्यच काय पग वाघासेहाहे आपला स्वभाव विसरून दोळ्या- 
मेंढ्यांच्या बरोबर एकाच ताटांत जेवत असलेले पहातो. ती आहिंसा 
“नाहीं. हिंसेच्या भीर्तामुळें तो प्रकार होतो. गारुडी करीत असलेले 
सापाचचे प्रयोग हे निव्वळ करमणुकीचेच प्रयोग असतात. एखादा जादू- 
-गार आपल्यासमोर रुपयांचा ढीग पाडतो; पण त्यांतला एकहि रुपया 
त्याला अन्न देऊं दकत नाहीं, उद्यां जर कोणी अहिंसावादार्चा थट्टा 
करण्याकरतां सापांना माणसाळविण्याचे प्रयोग मी करणार आहें असें 
-सांगूं लागला तर आपण त्या प्रयोगांतून अहिंसा निमाण होणार आहे 
असें बिल्कुल समजणार नाहीं. अदिंसा ही वृत्तीत भिनावी लागते आगे 
नंतर तिचें प्रत्यंतर कृतांत व्हावें लागतें. कृतींत आहिंसा जेव्हां येते 
'तेव्हां ती भावस्वरूप घारण करते. या भावस्वरूपाच्या अहिसिळा प्रेम 
-म्हणतात. 


कर आणि वाघाची शिकार 
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“ सापांना मारू नका हें अहिंसावादी सांगत होता तोंवर ठीक 
होतें. आम्ही आपले मुंब्रईसारख्या शहरांत राहेलळों असतो आणि सापाचे 


तोंडहि दिसणार नाहीं अशी काळजी घेतळी. असती. पण आहिंसेचाी हो 
पुर्र कसोटी नार्ही असें तुम्ही म्हणतां. कठीण आहे बुवा हें आचरायला. 
आम्ही नाही सापावर प्रेम करूं दाकत. आम्हांला तुम्ही सांगणार 
जंगलांत जा आणि साप, वाघ, गांठून त्यांच्यावर प्रेम करूं लागा ! हें 
काय शक्य आहे £ असा जर गांधीवाद असेल तर तो चु्काचा आहे, 
भ्रामक आहे, *? अशी टीकाकारांची टीका होणें स्वाभाविक आहे. 
आहिंसावादी हा एखाद्याला जंगलांत जाऊन वाघ-सिंहांवर किंवा 
साप-नागांवर प्रेम करण्याचा सल्ला देईल असें वाटत नाहीं. चराचर 
वस्तूवरच प्रेम करण्याची अपेक्षा अहिंसावादांत असते. गाईंवर प्रेम 
कर, चर्चिलवर प्रेम कर आणि हिट्लरचा 
द्वेष कर, अशी व्यक्तीव्यक्तीत किंवा प्राण्याप्राण्यांत भेदाभेद करण्याची 
हाद्धे नष्ट होणें आणि सवीवर सारखे प्रेम करू लागणें हीच अहिंसा- 
हत्तीची परिसीमा आहे. बुद्धीची साम्यावस्था याच अवस्थेला म्हणतात. 


सा असस्थेप्रत गेळेढा माणूस कोणा'चा द्वेष्र करणार व कोणाची ह्सि 


करणार १ अक्षया पुरुप्राकडे पाहून दुर्टांची सुद्धां अंतःकरणे बदलला 


पाहिजेत, परिणतावस्थेला जो पुरुष जातो तों हिंसा अहिंसेच्या पलीकडे 
जातो. तो प्रेममय होतो.. त्याला परमेश्वराची सा 


छायक वाटूं लागते. असा पुरुष मोक्षाला लायक 
चुकेल काय १ 


री सृष्टि प्रेम करण्या- 
होतो असें म्हटलें तर. 


वेचक आहिंसावाद्यांचा आपण परामष॑. 
है. तो हिंसाबादी पक्ष आहे. या हिंसा- 
वाद्यांना जग री ॥। ही 


न हिंसिवर झाळेळी दिसते. क्षणोक्षणी, 
पावळोपावली अणूरेणूत, श्वासोच्छवासांत चहूंकडे हिंसा भर- 
ठेली त्यांना दिसते. एका जीवाला 


मारल्याशिवाय दुसरा 
त्यांचें म्हणणें. तेव्हां आहिंसा ही त्यांना 
ती सृष्टीच्या ब परमेश्वराच्या इच्छेविरुद्ध आहे, 
विक आहे, असे ते म्हणतात. तेव्हां जो आपल्या- 


जाव जगूच शकत नाही असें 
खरी वाटत नार्ही. 
छानम आहे, अस्वाभ 
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वर अन्याय करतो, त्याचा प्राण घेतला तर त्यांत वाईट काय १ आणि. 
प्राण घेण्यांत हिंसा असली तर्री हिंसेला मिण्याचें कारण काय ६. 
परमेश्वराची सृष्टि ही रुद्रस्वरूपाची नाहीं काय १? आकाद्यांत विजा: 
किती जोरानें कडाडतात. विद्युत्पात होतो, गुरे, माणसं मरतात. 
वादळ येतें, सोसाट्याचा वारा सुटतो, मुसळ'ःधार पाऊस पडतो, कडक 
थडी पडते, अगर उन्हाच्या तिररपानें अनेक जीव जातात. एखाद्या 
रोगाची साथ येणें हें काय इंधराच्या आअहिंसेचें का प्रेमाचे प्रतीक १ 
मग जर इंथ्वर हिंसा करतो तर आपण कां करूं नये १ त्यानेंच म्हटलें 
आहि, ' मम वर्त्मांनुवतेन्ते मनुष्या; पार्थ सवेशः * तेव्हां हिंसा करायला 
घमाची बिलकुल हरकत नार्ही. 

रक्ताचा टिळा लावणारी कार्लादेवी ही तर किती क्रूर, भयंकर आहे. 
तसाच नररुंडाची माळ घालणारा दधुकर ! तेव्हां अशीं देवांचा 
उदाहरणें समोर असतां आहिंसेचें प्रतिपादन करणें चूक आहे. शिवाय 
हिंसा वाईट असली म्हणजेच आप्रिय असली तरी, ती अुद्ध हेतूनें केळी 
म्हणजे ब्राधक होत नाहीं. कायदेशीर हसा ही कुठें गुन्हा ठरते १ 
एखाद्या माणसाला फांशी दिला तर दोष न्यायाधिश्याचा नाही, किंवा 
फांस आंबळणाऱ्या किपायाचा नाहीं, किंवा अन्य अधिकाऱ्याचा नार्ही. 
सर्वजण “ इदं न मम * इतक्या निरहकारानें बोलतील. कायदा तरी 
माणसेंच करतात नाही. का? तीं माणसे चुकीचा व अन्यायाचाहि 
कायदा करूं शकतात. ती आपल्या सामथ्यांसुळें असले जुलमी कायदे 
करतात. तेव्हां निर्जीव कायद्यांची हिंसा करण्याऐवजी सर्जाव कायदे 
करणाऱ्यांची हिंसा करणें, जास्त चांगलें. आपली शाक्ति जर जास्त ठरली 
तर आपले हुकूम जग मानेळ आणि कमी पडली तर आपण गुलाम होऊं. 
तेव्हां वैयक्तिक अच्त्याचार किंबा सामुदायिक अत्त्याचार किंवा युद्ध हं 
जर अुद्ध बुद्धीनें केळें तर त्याचा दोष आपल्याला लागत नार्ही. 

हिंसावाद्यांचें ह प्रतिपादन व हा इतिहास ऐकून त्यांच्या म्हणण्यांत 
कोठें चूक असेल असे वाटत नाहीं. जगांत आजपर्यंत कोणी हिंसा 
केली नाहीं,किंवा सांप्रताहे हिंसा चालू नाहीं, असेंहि कोणी म्हणत नाहीं. 
तर्सेच, हिंसा करण्यांत हिंसा करणाराला मोठा आनंद वाटतो असेंहि 
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“नाहीं. “ आतां सर्व मार्ग संपले म्हणून सा युद्ध जाहीर करतो ? असेंच 
आजपयतच्चे सवे योद्धे म्हणत आळे आहेत. खन करणार पुष्कळजण 
भानावर आले म्हणजे ' अरेरे, काय माझ्या हातून हें घडलें असें 
म्हणून हळहळतात. तेव्हां हिंसा ही सतत चाढंच आहे. शाराराने, 
मनान, बुद्धाने हिंसा करण्याचें होमकुंड पेटलेळें आपण पहातोंच. त्यांत 
नवान अस काय आहे £ एखाद्याला सांगितले की ब्रह्मचर्य पाळणे हें 
श्र्ठ आहे. त्यावर तो जर असें म्हणूं लागला काँ, “ जगांत सर्वजण जर 
त्रह्मचये पाळतील तर जगत्‌ चक्र थांबेळ धसंग्रथांत कोठें ब्रह्मचय सांगितलं 
आहे; मनुष्याच्या प्रवृत्तावेद्धध तुमचा हा उपदेश आहे. ?' ह्या त्याच्या 
उत्तरात चूक काय आहे ! त्याचें म्हणणें अगदी वरांबर आहे. “ जीव- 
अतूपासून ता मनुष्यापर्यंत सर्वजण सताते निमाण करीत असतात 
श्रीकृष्णाचे, रामाचे पत्नावांचून चाललें ना भक्तमंडळींनीं तर 
भ्राकृष्णाळा सोळा हजार बायका अपेण केल्या ! असा हा जगाचा 
पसारा ]देसत असतां जर गाधावादा म्हणेळ कीं, ब्रह्मचर्य पालन हें श्रेष्ठ 
आढ, तर तें कवूल करणें म्हणजे इश्वराधरुद्ध गुन्हा करणें होय. आतां 
काह फाटिंग, कांहीं तऱ्हेवाईक कांहीं विरक्त लोक होऊन गेळे व 
1वेद्यमानहि आहेत, त्यांनी वेवाहिक जीवनापासून स्वतःला आलिस्त 
ठवल; पण असले हाक हे विश्षित्त व ावलक्षण असतात, त्यांची 
उदाहरणे सांगून काय फायदा १ !? असा हा युक्तेवाद आह, 


इतक अतूनांहे जगांत ब्रह्नचये पाळणारांचा एक वगं 
नाहा : सवेच जण मो 


अन्य उच्च हतून प्रारेत 


आहच काँ 
क्षप्रातांकरतां ब्रह्मचर्य पाळात नसर्ताल काहा 
हाऊन अविवाहित रहातात 


अहिंसेचे तसेंच आहे. जगांत हसा चालते म्हणून आपणाहे हिंसेचा 
पक्ष उत्तम मानळा पाहिजे है म्हणणे चूक आहे. सर्वांत मजा वाटते 
हलू येते आणि रागाहे येतो का ह| गातत अलुनाला भगवंतांना 
कारवांची हिंसा करावयास सागतला आहे असा पुरावा पढें केळा जातो 
तव्हा, गर्तितील अगर धन ग्रथांताल इतर सवे वाधानपेध हे महाभाग 


पाळत असते तर गोष्ट वेगळी. आणे घमंम्रंथांत हूसचा पुरस्कार 
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केळा असला म्हणून आपण त्याच्या पुढें जाऊंच नये का ? मनुष्य 
वाह्यात वागू लागला म्हणजे त्याला निदान धर्मांत सांगेतल्याप्रमाणें 
तरी वाग असे म्हणतात. पण कालमानाप्रमाणें नवा धर्म, नवे आचार- 
विचार, नवी संस्कृति, हीं निर्माणच होऊं शकत नाहींत का १ किंवा 
असलेल्या धर्माला, संस्कृतीला, आचारविचारालळा उजळा देतां येतच 
नाहीं का ? मनुष्याची बुद्धि ही सतत वाढ पावत असते. ता विवेचक 
असते, तर्शी बडखोराहे असते. तेव्हां मनुष्यांतील हा जिवंतपणा लक्षांत 
घेऊन आक्षेपकांनीं ध्यायचेच असले तर आक्षिप घ्यावेत. 

घर्मग्रेथांत हिंसेचे प्रातिपादन केळें आहे, सभोवारच्या दृश्य व अद्वय 
सृष्टींताहे हिंसाच हिंसा माजर्ला आहे असेंहि आपण समजूं. पण आहि 
सेचा पक्ष उत्तम आहे असे म्हणण्यांत आपण सनातन धर्माविरुद्ध किंवा 
माणुसक्रीच्या सर्वश्रेष्ठ धर्माविरुद्ध वंडखोरी करतो असें तर कोणी म्हणणार 
नाहीं. म्हणतील, कांहींजण म्हणतालहि. दुजनांचा जर तुम्ही वेळींच 
नाश केला नाहींत, तर त्यांची संख्या ब बळ वाढेळ आणि ते जगाच्या 
अहिताला कारणीभूत होतील, असा आरोप आहेसावाद्यांवर येईल, पण 
हसेचा मार्ग श्रेष्ठ का आहिसेचा, हें आज झाड लावलें, आणि उद्यां वाढलें 
असं झटपट दिसणारें नाहीं, कांहीं अल्पजीवी जिरेनियम सारखा फुलझाड 
आठ पंधरा दिवसांत फुलांनी डवरलेलीं दिसतात. पण कांहीं झाडे 
. आंब्यासारखीं असतात. त्यांना फळें यावयास दघिकाळ लागतो. आहें 
सेचा मार्ग हा हिंसेच्या मार्गीप्रमाणे सद्यःफलदायी वाटत नाहीं. तो श्रेष्ठ 
आहे. हिंसा ही जर पाशवी वृत्तांची द्योतक मानली, तर आहिंसा हा 
दैवी वृत्तीची द्योतक मानली पाहिजे. प्रेम हें देषापेक्षा आणि आहिसा 
ही हिसेपेक्षा श्रेष्ठ आहे यांत कांहींच वाद नाहीं. 

गांधीवादाचें मुख्य सूत्र अहिसा व प्रेम हें आहे. प्रेमाच्या जोरावर 
आपण आत्मप्रतीति करून घेऊ असा या वादाचा मुख्य सिद्धांत आहे. 
त्या सिद्धांताच्या यदास्वितेबद्दळ आक्षेप घेतले गेळे तर निराळें; पण 
सिद्धांताबद्दंल आक्षेप घेणें चूक ठरेल. 


आहेसा व प्रेम : $ 
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आध्यात्मिक दृष्ट्या प्रेमाचा व आहेसेचा मार्ग हा मोक्षाच्या ध्येया- 
कडे कसा जातो हें आपण पाहिलें. जगांतील व्यवहारांत आहेंसा व प्रेम 
चि मोक्षाचें नव्हे, पण व्यक्तींच्या विकासा'चें वा परिणतावस्थेचे साधन 
हाऊ शकणार नाहीं का 4 


त्याकरतां प्रेम करतां आलें पाहिजे, तोच 
जगाचा नियम आहे. जो वृत्तीने 


टेत्तान अहिंसक नाहां तो उज्ज्वळ प्रेमाहे करू 
शकणार नाही. ज्याच 


अर्शी आपण दोन माणसें घेतलीं शुद्ध, पावित्र 
प्रेम उत्कट, गाढ व शुद्ध असेल, 


अहिंसा व प्रेम - 

प्रेम करणें ही आपण समजतों तितकी गोष्ट सोपी नाहीं. ती अत्यंत 
कठीण गोष्ट आहे. आईवर जितके आपलें प्रेम असतें, तितकें बापावर 
नसतें. आईच्या वर्तनांतील मायाळूपणा बापाच्या वर्तनांत सांपडत नाहीं. 
पत्नीवर जितकें पतीचे प्रेम असते तितकें आईवर नसतें.. कांही एका: 
काळानंतर मातृप्रेमाळा पुत्रधर्मांचे स्वरूप येतें आणि प्रेमाच्या जागीं 
कतेव्य जाऊन बसते. अर्थात्‌ प्रेमाला वयोमानाचेहिे बंधन असतेः'च.. 
आई आपल्या मुलांच्या लहानपणी जितकें त्यांच्यावर प्रेम करील त्तेतकें 
तीं मुळें मोठी होत गेलीं, म्हणजे करणार नाहीं. तसेंच तरुणा-चेंहि असतें.. 
तरुणपणी जितकें पर्त्नांवर प्रेम ( पाहिजे तर बेड म्हणा ) असतें, तितकें 
तें प्रोढावस्थेंत रहात नार्ही. वयोमानाचा जसा प्रेमावर परिणाम होतो 
तसा परिस्थितीचाहि होतो. एखाद्या आईला चार मुलें असलीं तर तिचें 
प्रेम चोघांत वांटळें जातें. या चार मुलांपैकी, जो जास्त. शेकलेला, 
जास्त पैसा मिळवणारा, जास्त मातृभक्त असतो, त्यावर आईचें जास्त 
प्रेम असतें. पण या चोघांपैकीं एखादा सुका असल्यास किंवा मुलगी 
अतून ती विधवा असल्यास स्वाभाविकपणेंच कारुण्यामुळें मातृप्रेमाला: 
मरती येते. पाते-पत्नींच्या प्रेमाचे असंच आहे.. त्या प्रेमांतहि जर 
कारुण्य असेल तर ' प्रेमाची कला वाढते. माता-्पुत्र, पाते- 
पत्नी यांच्यामधीळ प्रेम जितकं उत्कट असतें, तितके बाहिण- 
भाऊ किंवा अन्य नातेवाइकांत नसतें. प्रेम करण्याची स्थानेंहि. 
आपल्या आयुष्यांत कमी नसतात. चराचरावर आपलें प्रेम असते. 
आपलें घरावर, बागेवर, छाळेवर, . देशावर;- देवावर, धमावर, 
जातीवर, गांवकऱ्यांवर, समाजावर प्रेम असतें.. स्नेही, नातलग, 
गडीमाणसें, गुरुजन, शेजारी, यांच्यावरहि आपलें प्रेम असतें. 
कुत्र्यामांजरावर; पोपटावर, घोड्यावर, गाईवैलांवरहि आपलें प्रेम असतें. 
हे प्रेम अथोतःच सारखे नसते. सर्वांभूती समानतेने आपण पहात. 
नाहीं. कुठें जिव्हाळा, कुठें सहानुभूति, कुठें माया, कुठें कळकळ, कुठें 
करुणा, कुठें लोभ असे प्रेमाचे नाना प्रकार किंवा नाना छटा आपल्या 
प्रेमांत असतात. शाळा किंवा कॉलेज सोडतांना आपल्याला वाईट 
वाटते, पण त्या विरहाची जाणीव क्षणिक असते आणि स्मात्ते गोड 
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असते. तसा विरह निकटच्या नातेवाईकांचा झाला तर तो क्षणिक अस- 
णार नाही व त्याची स्मृतीहि आल्हादकारक असणार नाही. तेव्हां प्रेमाची 
कला हॉ वस्तूच्या मानानें कमी अधिक होते. पातिपत्नी किंवा मातापिता 
यांच्यावर प्रत्येकाचे प्रेम असतें. पण देशावर, धर्मावर, देवावर किंवा 
व्येयावर प्रेम करणारी व त्या प्रेमानें वेडावणारी माणसें आपल्या 
पहण्यांत थोडींच असतात. देश, धर्म किंवा देव संकटांत असतांना 
यांच्या रक्षणाकरतां हजारों लाखोंजण धांवतीळ व त्याकरतां मरतीलहि. 
पण कोटुंबरिक प्रेमांत युरफटळेळी जशी सारी जनता दिसते, तशी देश- 
सेमांत गुरफटलेली नसते. देशाची किंवा धर्माची स्वार्थत्यागपूर्वक सेवा 
करणारांना किंमत असते ती संख्येच्या कमी प्रमाणामुळे. हे प्रेम 
कोटुंब्रिक प्रेमापेक्षांहि थोर असतें. 


काहींना नातेवाईकांवरील प्रेमांत किंवा देशधमावरील प्रेमांत स्वार्थ 
सतो. स्वार्थाशिवाय त्यांना ुद्ध प्रेम अशक्यच वाटतें. मोक्ष हाहि 
उच्च द्जांचा स्वार्थच आहे असे त्यांचें म्हणणें. आत्मनस्तु कामाय 
-सर्वे प्रिय भवाते * अस। त्यांचा सिद्धांत. प्रेमांतून स्वार्थ गेळा तर 
बाकी काय रहाते असें ते विचारतात. सकृद्दर्शनी त्यांचें म्हणणें बरोबर 
वाटतें. पण निःस्वा्थंबुद्दीने प्रेम करणारी माणसें काय कमी असतात ? 
[कब 1 तरच त्याला थुद्धल्वरूप प्रात होतें. 
स्वा्थांनें केलेळे प्रेम, स्वार्थ दुखवतांच कोलमडून पडतें. काँग्रेसवर 
असलेले प्रेम कायदेमंडळांतील जागेकरतां तिकिट मिळालें नाहीं म्हणजे 
'डट्यटायला लागतें. अन्य प्रेमाचे असेंच आहे. तेव्हां स्वार्थरहित प्रेम 
“हेंच खरं आदश प्रेम होय. 


त्र 


त 


' वतःच्या पत्नींचा त्याग करणारा सिद्धार्थ ( गोतमवुद्ध ) हा आपल्या 
तत्वांवर आपल्या पत्नापेक्षांदि अधिक प्रेम करणारा होता. देशभक्तांची 
उदाहरणे अ्शींच अनेक देतां येतील, कुटुंबप्रेम व देश किंवा धमप्रेम 
याची पातळी अथांत्‌ एक नाहीं. 

आपण आपल्या शेजाऱ्यावर आपल्या 


घरांतील नातलगाइतकें प्रेम 
करतो का! नाही. पेश्राश्षस्तानें म्हणून च 


सांगितलें आहे की, स्वतःवर 


अहिंसा' व प्रेम ४". 
जसें तुम्ही प्रेम कराल तसें शेजाऱ्यावर करा. आपल्या जातीच्या माण 
सावर आपले जितकें प्रेम असतें तितकें. परजातीच्या माणसावर नसते, 
आणि स्वघमीयावर जितके प्रेम आपण करतों तितके परघर्मीयावर करीतः 
नाही, ज्यांच्यावर आपण प्रेम करीत नाहीं, त्यांचा आपण द्वेष्रच. करतों; 

: असें नाहीं. फिन्ळछंडमधीळ माणसावर माझें प्रेमाहे नसतें, तसेंच. माझा हेप्रहिः 
नसतो. ज्यांचा व आपला कर्धीच संब्रध येत. नाही,. त्यांच्याविप्रयीच्या' 
आपल्या भावना सुंस असतात. या सुप्त भावना जेव्हां विरोधाने 
डिवचल्या जातात तेव्हां त्या द्वेषाचें स्वरूप घार्ण करतात. उपजतांच 
जद्या आपल्या प्रेमाच्या भावना. उमलतात,. तशा द्वेषाच्या भावना कारणा- 
शिवाय उफाळत नाहीत, आपण दोजाऱ्याचा द्वेप्र करतो, पण जेव्हां 
तो आपल्या स्वार्थाच्या आड येतो तेव्हां. आपण, परधारमेयाचा द्वेष करतो,. 
कारण तो आपल्या धमीतील लोकांचे धर्मातर करवतों म्हणून. आपण; 
इंग्लंडचा द्वेष करतों, कारण त्यांच्ची राज्यपद्धत आम्हांला. पिळून काढ- 
णारी आहे म्हणून. तेव्हां जेथे. जेथें आपल्या स्वाथोला,. स्वामिमानाला,. 
ध्येयाला 'धक्का पोहोंचतो, तेथ तेथें ह्वेष्राच्या भावना फुलतात. द्वेष वाहूं. 
लागला म्हणजे उसने फेडण्याची, पूडाची, शिक्षा करण्याची बाद्ठे होते 
आगि त्याचा शेवट हिंसंत होतो. 

तेव्हां हिंसा टाळावयाची असेल तर द्वेष्र टाळला पाहिजे आणि 
अहिंसामय व्रत्ति बनवावयाचची असेल तर प्रेम करण्यास शिकळें पाहिजे. 
प्रेम करणें हे द्वेष करण्यापेक्षा आतिशय अवघड आहे. आगि, ज्याचा 
देप्र्च करावयास पाहिजे त्याच्यावर प्रेम करणें तर अशक्‍्यप्रायच. आहे.. 
आपण कित्येकांचा निष्कारण द्वेष्र करीत असतों. त्यांच्याबददळ आपले 
ग्रह उळटे करून ठेवतो. या वृत्तीमुळे मनाची शुद्धि जाते; आणि 
आपण दुसऱ्याचें अकल्याण करण्याऐवजी स्वतःचें अकल्याण करतो. 
आपल्या स्वतःच्या मानासक पावित्र्याची कितीजण काळजी वाहतात १ 
ह्वेघ करणाऱ्यावर प्रेम करून आपल्या मनाची प्रगल्भता, औदार्य 
कितीजण दाखवतात ? 
येशू स्िस्तानें आपल्या शिष्यांना कांही 'सूत्रें तांगितलीं आहेत,. ती 
मनन करण्यासारखीं आहेत. 
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(१ ) जर एखाद्याने तुझ्यावर कोटात फिर्याद केली व तुझा एक 
कोट घेतला, तर त्याला तुझा झगाहि देऊन टाक. 


(२ ) जर तुझ्यावर कोणी एक मैल चालण्याची सक्ती केळी, तर 
त्याच्या वरोवर दोन मेल जा. 


(३) मी तुला सांगतों कां, तूं आपल्या शत्रूवर प्रेम कर. जे तुला 
झाप देतील त्यांना तूं आक्लीरबांद दे. ज्ञे तुझा. तिरस्कार करताल, 
त्यांच्याशीं चांगल्या रीतीने वाग. जे तुझा द्वेषाने छळ करतील, त्यांच्या 
केल्याणाकरतां परमेश्वराची प्राथना कर, 


(४) जे तरवारींचा आश्रय करतात, ते तरवारीनेंच नाश पावतात, 
है लक्षांत ठेव. 

रोजच्या आचरणांत हा येश्रू श्षिस्ताचा उपदेश आणणें कित्येकांना 
अडक्य वाटेळ, तर कित्येक ह्या उपदेश्याची टवाळी करतील. कांही जण 
असेंहि म्हणतील कीं, हा उपदेश मानणें म्हणजे पौरुषत्वाची ह्याने 
करणें आहे, नामर्द वनणें आहे, गुलामागेरीला आमंत्रण देणें आहे. 
कांहीं म्हणतील कीं, हा विरक्तांचा धर्म ग्हस्थाश्रमियांना लावला तर 
अनर्थ होईळ. माझा कोट एखाद्याने घेतल्याबरोबर मी झगा देऊं 
'ठागळों तर मळा अरण्याची वाट शोधावी लागेल, अर्थात्‌ आपल्या- 
जवळचे सर्व देऊन टाकून एखाद्या देवदूताच्या मागे ज्याला जावयाचे 
असेल त्याला हा उपदेश ठौक आहे. पण असें संन्यासी सर्वजण बनू 
इच्छित नाहीत. 

ह्या विचारसरणीवरून सर्वांवर सारखें प्रेम करायचे म्हणजे सवसंग 
'परित्यागाला तयार व्हावयाचें असाच अश होतो. ह्या त्यागाला आपली 
'तयारी नसते., म्हणून आपण प्रेमाऐेवजी नकळत हेषाची उपासना 
करीत जाता. जो प्रेमाचा उपासक आहे, तो स्वार्थत्यागी असला 
पाहिजे, त्यानें आपलें व्यक्तित्व हें सामुदायिक व्याक्तित्वांत विसर्जन केळे 
हने म्हणजे स्वतःला विसरले पाहिजे, जगांत सर्व कांहीं विसरतां 
अडेल पण साणसानें स्वतःला कसें विसरायचे १ स्वतःला विसरणें म्हण- 
जेच आपण कोणी विशिष्ट व्याक्त आहों, हा भावना काहून टाकणें, 
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म्हणजेच अहंकाररहित होणें. तेव्हां प्रेमाला स्वार्थेत्यागावराबर नैरंह- 
काराची आणखी एक उपाधि लागली. ज्याचा अहंकार जातो, तोच 
खरें प्रेम करू शकतो, कारण अशा प्रेमाला कुठेब, समाज किंवा 
देश, धर्म, इत्यादि मर्यादा उरत नाहीत. ज्याचा स्वार्थ डिवचलळा जात 
नाहीं ब जो अहंकाराच्या पलीकडे जातो त्यालाच खरें, झुद्द, सात्त्विक, 
अमयोद प्रेम करतां येतें. यालाच विश्वम्रेम म्हणतां येई 


फारच कठीण वाटतें हें. कादंवर्‍्यांताल प्रेमार्ची वर्णनें वाचली म्हणजे 
शाळेंत चोथ्या इयत्तेत असलेल्या मुलापासून तो देह्यात्रा संपवण्याच्या 
बेतांत आलेल्या ऐशीं वर्षीच्या व्रद्धापयेत सवोना तसले प्रेम आपल्याला 
हवें असें वाटते. तें स्वाभाविकहि आहे. कारण त्या प्रेमांत निराततशय 
सुखाचा ठेवा दडवळेला आहे असें वाटतें. या कादंबर्‍्यांत, नाटकांत, 
अगर बोलपटांत व्यक्त झालेल्या प्रेमांत जर का कुठें ध्येयवादाचा वास 
येऊं लागला तर तें कथानक लोकप्रिय होत नाहीं. त्याची वाखाणणी 
होत नाहीं असें नाही; पण त्यांत श्ञुंगाराचा संपूर्ण रसा€्वाद घेतां येत 
नाहीं, म्हणून ते उच्छंखल दृत्तीच्या लोकांना आवडत नाहींत. अशा कथा- 
नकाला उत्तम, चांगलें म्हटळें म्हणजे झालें. जें चांगळें असतें तं लोक- 
प्रेय असतेच असें नाहीं. विष्दष्ट वर्गाच्या विशिष्ट भावनांना उत्तेजित 
करणारा प्रेमप्रधान वाड्मय हेंच लोकप्रिय होऊं शकतें, पण प्रेम म्हणजे 
एक जळती ज्योत आहे, एक अत्यंत शुद्ध सात्विक भावना आहे, 
तिच्यांत विश्वक्रांतींची शॉक्ति आहे या गोष्टीची जाणीव कितीजणांना 
झाली आहे £ असलें प्रेम लोकांना नको असतें. ज्या प्रेमामुळे विराक्ते 
उत्पन्न होईल, अहंकार नष्ट होइल, त्याग करावा लागेळ आणि अत्यंत 
सास्विक सुखाचा लाभ होईल तें प्रेम-तें दिव्य प्रेम-जगाळा नको आहे. 
तं प्रेम साहित्यिकाला नको आहे, ते प्रेम राजकाय नेत्याला, सुत्सद्याला 
जातिविशिष्ट चळवळी करणाराला नको आहे, पण गांधीवादांत हेंच प्रेम 
अपाक्षत आहे. 


ब्ह्क्टर ह्यूगोच्या * ले मिझेरा बळ्‌ * या कादंबरीत एक मोठा हृदयंगम 
भ्रसंग वर्णन केळेळा आहे. एक केदी सकाळीं तुरुंगांतून सुटलेला असतो. 
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याच्या 


तो आश्रयाकरतां साऱ्या गांवांत हिंडतो. सर्वजण त्याला ]हा'डेस-फिडिस 
करतात. त्या चोराळा कोण थारा देणार १ शेवटी संध्याकाळ होते. 
त्याला एक घर्मगुरूचें धर दिसते. त्या ठिकाणी आपल्याला आसरा 
मिळेळ का अशा विचारांत त्याचा आणखी काळ जातो. शेवटी आशेने 
तो त्या बिशपच्या घरांत जातो. बरोहेर थंडीचा कडाका पडलेला असतो. 
ह्या कुडकुडणाऱ्याला पाहून बिशपला दया येते. तो त्याला स्नानाला 
गरम पार्णी, रुचकर अन्न व स्वच्छ ऊबदार आंथरूण पांधरूण देतो. 
त्या केचयाळा पराकाष्ठेचा आनंद होतो. तेथेच त्याच्या डोक्याजवळ 
एक चांदीचा देव्हारा असतो. निजल्या निजल्या त्याला विर्‍चार येतात, 
आपण हा देव्हारा चोरला तर १ तो पहाटेंच उठतो आणणि हळून्च 
दार उबडटून देव्हारा घेऊन पळून जातो. पोलीस त्याच्या पाळतीवर 
असतात. ह्याच्याजवळ हा मोल्यवान जिन्नस पाहून त्याला पकडतात 
आणणि त्या बिशपकडे आणतात. त्याच्या लक्षांत सारा प्रकार आलेला 
असतो. पोळिसांसमवेत आलेल्या त्या केद्याळा बिशप म्हणतो, ' अरे, 
तूं तुझा देव्हारा घेऊन गेलास खरा, पण त्याचा कळस न्यायला विसरलास. 
घे हा कळस. * 

आपल्या घरांत येऊन चोरी करणाऱ्यावर प्रेम करणारा असला 
भिक्षुक मोठा चमत्कारिक वाटतो नाहीं ! वास्ताविक तो देव्हारा चोराचा 
नसतो. पण ब्रिशपर्ने मनानें तो त्या चोराळा अर्पण केलेला असतो. 
म्हणून त्यांत असत्याहि नाहीं. अर्शी उदाहरणें समाजांत किती सांपडतील १ 

न्यायाची कोटे पहा कशीं भांडखोर लोकांनी भरळेलीं असतात ! 
टोचभर जागेकरतां, यत्किचित्‌ अपमानाकरतां, थोड्या फार नुकसानी- 
करतां आपण एकमेकांच्या जिवावर उठण्यास मांगपुढें पहात नाहीं. 
शिकलेले असतात ते कायद्याचा आश्रय घेऊन आणि न शिकलेले अस- 
तात ते सुऱ्या, काठयांचा आश्रय घेऊन आपल्या प्रतिपक्षाचा नायनाट 
करण्याकरतां टपलेळे असतात. शतकानुशतके माणसामाणसांतील भांडणे 
संपविण्याची हीच पडत आहे. जो जास्त हिंसा करतो, तो जास्त शूर, 


जास्त बुद्धिवान, जास्त पराक्रमी समजला जातो. सारा देश त्याचा स्तातै- 
पाठक बनतो. 
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ऐहिक व्यवहारांत मनुष्य कितीहि संयमी असला तरी त्याला क्षोभ- 
जनक प्रक्रार पाहून आपली अहिंसावात्ति कायम ठेवणें अशक्‍य होते. 
तो एक अतिमानुषर म्हणजे क्रोधद्वेष्ांच्या पळीकडे तर्री गेळेला असला 
पाहिजे, किंवा अ-मानुप्र म्हणजे या भावना त्याच्यांत नसल्या तरी 
पाहिजेत. एखाद्या स्त्रीवर गुंडांनी हला केला, ते जबरदस्तीने तिच्यावर 
बलात्काराकरतां धांवळे आणि तो प्रकार अहिंसेचा उपासक पहात 
असला तर त्याचें रक्त उसळल्याशिवाय खास रहाणार नाहीं. तो आपले 
प्राण संकटांत घाळून त्या स्त्रीचा बचाव करील. अशा प्रश्नोमजनक प्रसंगी 
हिंसा झाली तर ती क्षम्य ठरेळ. घाबरून पळून जाणें आणि स्वतःला 
आहिंसावादी म्हणविणें हें पातक आहे 
जातीय दंग्यांमध्यें हे प्रश्न वारंवार येतात. गुंड व मवाळी कोणाच्या 
तरी फूसळावणीने रुपया आठ आण्यांकरतां वाटेल त्याचे प्राण 
घ्यावयास तयार होतात. पेसे देणारे जातिनिष्ट व पैसे घेणारे गुंड जो- 
पर्यंत समाजांत आहेत तोंपर्यंत हे दंगे चाळूं रहाण्यास हरकत नसते. 
हे देगे कसे थांबवावे. हें पुढाऱ्यांना कोडें पडतें. म. गांधी म्हणतात, 
“स्वतःचे प्राण अपण करण्यास तयार असणारे शांतिदळ उभारा,!'?* पण 
अर्शी शांततिदळें. किती उपयोर्गी पडतील हा प्रश्नच आहे. कारण प्राण 
देण्याकरतां जरी या दलांतील मंडळी तयार असली, तर्री त्यांचे प्राग 
घेण्याकरतां-उघड उघड-कोण तयार असतो १ शांतिदलळाला जर ही 
दंगऴ थांबवितां येईल तर ती पोलिसांना कां. थांबवितां येणार नाहीं १ 
हृल्ाा करणारे एकट्यादुकस्याला गल्लीत गांडून पाठीमागून त्याच्यावर 
वार करतात. अश्या जागीं शांतिदलाचा काय उपयोग होणार १ या 
दलांताळ मंडळी उपदेश करूं शकतील. पण ते नित्याचे काम होईल, 
नैमित्तिक होणार नाही. अन्य प्रसंगी हीं दले अवद्य कार्यक्षम होतील, 
जातीय दंगळीतसुद्धा त्यांचा उपयोग दंगे कमी करण्याकरतां होईल 
प्रश्न असा विचारला जातो की, एका माणसाच्या हातून जर स्त्रीच्या 
क्षणाकरतां हिंसा होणें चूक नाहीं, तर व्यक्तिसमृह्ान संघाटेत होऊन 
काल्यालाख्यांचें शिक्षण घेऊन अश्या संकटांकरतां सुसज्ज होणे अधिक्र 
दृष्ट नाहीं का १ जो माणूस त्या स्त्रीच्या रक्षणाकरतां 'धघांवतो तो जर 
ग्र 
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शिश्षण घेतळेला असेल, तर त्याला त्या स्त्रीचे रक्षण बरोबर करतां येईल. 
तेव्हां गांधीवादांत वैयक्तिक हिंसेला आपत्कालीं जर परवानगी असेल, 
तर संघाटेत हिंसेला आपत्कालींच परवानगी कां असू नये £ आज- 
काळचा युद्धे संघटित हिंसाच कर्रात नाहींत का १ जमनीनें पोलंड वगैरे 
देशांवर केळेली स्वार्री किंवा इंग्लंडने सीरियावर केलेली स्वारी हा वरवर 
तरी आत्मरक्षणाकरतांच होती. वैयक्तिक हिंसा, सामुदायिक हिंसा, 
राष्ट्रोय हिंसा या क्रमाने जर हिंसेला मान्यता द्यायची असेल तरु मग 
आहिसा ही फक्त सावुसंन्याशांपुरतींच मर्यादित होईल. राजकीय जीव- 
नांत अगर सामाजिक जीवनांत अह्विसेचा प्रयोगच होणार नाहीं. हिसेचा 
मूळ उद्देश अन्याय, जुळूम वगैरेंचा प्रतिकार करण्याचा असतो हें खरे; 
पण पुढें हिंसेचे संरक्षक स्वरूप नष्ट होऊन ती संहारक बनने. मग साम- 
थ्वांलाच महत्त्व येते. बलवान्‌ तोच यशस्वी होतो. तोच अन्याय करूं 
लागतो. आक्रमणाला संरक्षण असें नांव तो देतो आणि जगांत चाल- 
लेला क्रम पुढें सुरू रहातो. 

व्यक्तिधर्म व समाज किंवा राष्ट्रवरम॑ यांत एका द््टानें फरकच आहि. 
जी गोष्ट व्यक्तीकडून अपेक्षिळी जाते, ती राष्ट्राकडून अपेक्षिळी जात 
नाहीं, कोणत्याहि परिस्थितींत हिंसा करूं नथे असें म. गांधी सांगतात. 
स्वतःचे प्राण देऊन संकटांत सांपडलेल्या सरीचा बचाव करा असें गांधी 
सांगतीठ, पण तो राष्ट्रथमं होणार नाही. राष्ट्राच्या वृत्तीत व कृतीत 
क्रमाक्रमानेंच बदल होतो. म्हणून काँग्रेसने जो गथेचा ठराव केला, 
त्यांत स्त्रीच्या अत्रूवर घाला घातला जात असतां, किंबा मुलावर व 
माणसावर अक्षम्य हृ्छा होत असता, किंबा धर्माचा अपमान होत 
असतां तेथे अत्याचार क्षम्य मानला आहे. इंडियन पिनलकोडांत 
खासगी संरक्षणाला जितकी परवानगी दिळी आहे तितकी कॉंग्रेसने 
दला आहे. पण वर निर्दिष्ट केलेल्या तीन बार्बांसारख्या बाबी वगळून 
कॉंग्रेस स्वयेसेवकेला कॉंग्रेसचे कार्य करीत असतां खासगी रक्षणाला 
हॅक नाहीं, ह्या व्यक्ति धर्माच्या व राष्ट्रधर्माच्या मर्यादा बरोबर ओळखल्या 
पाहिजेत. 


हृसेचा प्रतिकार कसा करावा हा प्रश्न नंतर सोडविण्याचा रहातो. 
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ल्याचा आपण पुढें विचार करूं. पण गांधीवाद हा सामुदायिक, संघटित 
_ हिंसेचा पुरस्कता नाहीं, हें निश्चित, सरकारची पोलिसंसना ही याच हिसे- 
करतां आहे. आणि जोंवर अहिसचा पगडा राजकारणांत बसला नाहीं, 
तोंवर ही सेना कायम रहाणार आहे मग राज्यकारभार कोणीहि चालवो. 
अर्थात. आजच्या सरकारप्रमाणें पुढील सरकारांत अहिसेचा प्रचार करणे, 
आणणि तो युद्धासारख्या अत्यंत गंभीर परिस्थितींत करणें हा गुन्हा 
उरणार नार्ही. 
गांधीवाद हा अंतर्गत देंगळींचा प्रश्न असो किंवा अन्य राष्ट्रांवरोबर 
झगडण्या'चा प्रश्न असो, हिंसेळा बिलकुल मान्यता देत नाहीं, पुष्कळांना 
हें चमत्कारिक वाटतें. ते म्हणतात, ““ आहिंसा ही फार तर व्यवहारांत 
यशस्वी होऊं शकेल. मी प्रेमळ वृत्तीने माझ्या शेजाऱ्यांचें अंतःकरण 
बदळूं शकेन, पण ज्यांना मीं कर्घी पाहिलेळें नाही, असे गुंड अगर अजी 
राष्ट्रं जर माझ्यावर चाल करून आलीं, तर त्यांच्यावर प्रातिहृ्ला करण्यास 
काय हरकत आहि १ *' साऱ्या जगांत चचाललेल्या प्रकारांवरून हिंसा हीच 
अन्याय दूर करण्याचे साधन आहे असें दिसतें. कांही आहेंसावादी 
गीतेतीळ हिंसेचा आधार पाहून निरूत्तर होतात. पण गीतेत आहिंसा 
सांगितली नसली तरी तिचे आचरण कोणीहि करू नये, असा निबेध 
घालणें योग्य नाही. अश्या ग्रहस्थाला जग विक्षिप्त, वेडा, ऱ्हैवाइक, 
अति शहाणा म्हणतें. पण विद्दोषणाने विशेष्य बदलू शकत नाही. तेव्हां 
गांधीवाद हा राजकारण असो, समाजकारण असो, नेतिक आचरणाचा 
प्रश्न असो किंवा आध्यात्मिक क्षेत्र असो, कोठेंहि हिंसेळा परवानगी देत 
नाहीं. मित्रेपणापेक्षां अत्याचार बरा अर्स जरी गांधचिाद म्हणत असला, 
र गांधीवादाळा हिंसेकरतां रणांगण मोकळें करा- 


> 


तरी तेवढ्या आधाराव 
वयाचे नार्ही. 

मग प्रश्न असा उद्भवतो कीं, व्याक्तिव्यक्तामर्धाळ किंवा समाजासमाजा- 
मधील किंवा जातिजाति अगर राष्ट्राराष्ट्रांमधील भांडणा'चे प्रश्न कसं 
सोडवावयाचे १ मी माझ्या शत्रूवर अत्यंत प्रेम करीत असलो आणि त्या 
प्रेमाचा परिणाम जर त्या हृदयशून्य दात्रूवर झाला नाही. तर काय 
करावयाचें १ माझें अंतःकरण झुद्ध प्रेमाने भरून गेळें तर मौ प्रेममय 


ष्र गांधींचा अहिंसावाद 
होईन, मी क्रोथ, मोहरहित होऊन परिपूणावस्थेला पोहोंचेन, पण तो 
माझा मानाव शत्रु जगांत उपद्रव देत राहीळ, गांधीवाद हा पूवीच्या 
तत्त्वशानापक्षां विशेष जर असला तर याच वावर्तींत. गांधीवादी हा कर्तव्य - 
पराड्युख होऊन सत्यशोधन व प्रेम कर्रात नाही. तो कतंव्याच्या द्वारे 
हा [साड मळवण्याचा प्रयत्न करतो. पूवीचे साधुसंत किंवा संन्यास- 
मागा हृ जग मेथ्या मानीत व जगांतील बऱ्यावाईट कारभारांशी आपला 

भध्र नाहा अस समजत. म्हणून ते एकाकी असे होते. गांधीवादी हा 
जगाताल सवे नित्याचे प्रश्न सोडवूं इच्छितो.आहेंसा हा त्याच्या प्रयोगशाळेत 
बडवळला पदाथ आंहे. त्या पदार्थांचा परिणाम काय होतो हें त्याला 
जनतवर प्रयोग करूनच पहावयाचे असतें. त्याला मनुष्यमात्राच! 
स्वमाव, मनुष्यमात्राचे शील बदलावयाचें आहे. त्यामुळें जनतेपासून 
तो दूर जाऊं शकत नाही. जनता हाच त्याचा परमेश्वर आहे. दोन. . 
अडाचक्ष कोटा लोकांच्या -विचारसरणींत आणि आचारांत आहिंसात्मक 
कात करण्याची गांधीवादाची महत्त्वाकांक्षा आहे. गांधीवाद त्याच वेळी 
प्रभावी झाला असं म्हणतां येईल की, ज्या वळा जगांताल बहुसख्याक 
लोक कमीत कमी हिंसेपासन परादृत्त होतील, जगानं हिंसा सोडली अस 


तेव्हां म्हणतां येईल कौ, ज्या वेळां त्या त्या राष्ट्रांचा अदाजपत्रकांतः 
कृष्करावरील खच पूज्य होईल 


॥हलाशवाय असा कोणता प्रभावी मार्ग आहे की, जो दुष्टांतील 
इष्फणा काढून टाकून त्याला ताळ्यावर आणील १ मी 
अहिंसावादी असलो तरी जग अहिंसावादी ब्रनत नाही. 
मलाच तें हिंसावादी बनविण्याचा प्रयत्न करील, गांधीवादांनें 
जर अत्यंत मोठी, इतिहासांत न घडलेली कोणती गोष्ट सांगितली 
च कडा असली तर ती सत्याग्रहाच्या प्रातिकाराची . सत्याग्रहाने आपण 
जचड शात्रूळाहि नमवू शाकतों अक्षी गांधीवादाने शिकवण दिली आहे 
जगात अनेक भौतिक शोध लागले व त्यांबद्दल त्या संशोधकांनी बाक्चिस 


च मान्यताहि मिळवली. पण म. गांधींच्या ह्या शोधाकडे जगांतील 
उढारढळल्या राष्ट्रांनी गांमीर्यानें बाधितलें नहीं 


त्यांना हिंसेची जागा 
आहेसा, सत्याग्रह घेऊ शकेल असें वाटतच नाही 


॥, पिढ्यानपिढ्या होत 


अहिंसा व प्रेम क: 
आलेल्या संस्कारांचा तो दोष आहे. गांधीवाद हा नुसता सत्य आणि 
आहिंसा सांगत बसला असता तर त्याचें ते प्रतिपादन वेदांतांतीळ 
कुठल्या तर्र एखाद्या वचनांत ठाकठीक रीतीनें बसवून त्याचें नावीन्य 
केव्हांच नष्ट करून टाकलें गेळें असतें. पण गांधीवाद हा हिंसेपेक्षांहि 
सबळ अशा एका शक्तीचें शास्त्र जनतेच्या हाती देत आहे. या शास्त्राने 
आपण जर झगडलोां तर साणुसकीचा नायनाट न करतां, स्वतःच्या 
पावित्याची व संत्कृतींची हानिन करतां, आपण जुलमापासून व अन्याया- 
यासून जगाला सोडवू शकू असे गांधीवाद ओरडून सांगत आहि. 
* स्वतःजवळ शास्त्रें नाहीत म्हणून तुम्ही स्वातंत्र्याविष्रयां निराश बनू 
-नका. !? हा संदेश हिंदुस्थानला मिळतांच आम'चा वठळेळला आशाव्रक्ष 
पल्लवित झाला, हें आपण पाहिलें. कांदींतरी अजब, अद्‌भुत त्यांत 
आहे एवढें जनतेला वाटलें. जगांतलि विचाखंतांचेंहि लक्ष म. गांधीर्नी 
आपल्याकडे खेंचून घेतलें व त्यांच्यांत कुतूहळ निर्माण केलें, | 

ज्या सत्याग्रहाने एवढी आशा निर्माण केली, विचारांत क्रांति केली, 
त्या सत्याग्रहाच्या मागाचे संपूण आकलन झाल्याशिवाय गांधघीवादाचें 
दर्शन होणार नाही. म्हणून आपण सत्याग्रह्याच्या या शस्त्राचा यथाक्रम 
'पार्चय करून घेऊं. 


सत्य व आहिसा : ी 


० * 


ग. 


अहिंसा सत्य की गवेप्रणा का अधिष्ठान है | आहिंसा' 

और सत्य एक दूसरे के साथ इस तरह गुथे हुए हे कि 

उनको खोळ कर अळग अलग करना बहुत मुश्किल हे | 

वे सिक्कषे की दो बाजुओं के समान हे...किर भी आहिंसा 

साधन ह ओर सत्य साध्य । साधन का साधनत्व इर्सामें 

हे कि वह अव्यवहार्य न हो | इसलिए अहिंसा हमारा 

परमधम है । यादे हम साधन की रक्षा करे तो आज नहीं 

तो कळू हम साव्य को प्रात ही कर ही लेंगे । 
सर्वोदय ४११९३८ 

आहिंसा व सत्य हे गांधीवादांतील दोन भिन्न भिन्न शब्द दिसतात. 
सत्य व अहिंसा हे दोन शब्द आपण असंख्य वेळां ऐकलेहि आहेत. ह्या 
दोन शब्दांचा परस्परांशी कांही संबंध आहे, का ते स्वतंत्र शब्द आहेत £ 
अहिंसेच्या मार्गाने सत्याकडे जायचे, का सत्याच्या मार्गानें अहिंसेकडे 
जायचें असा विकल्प मनांत उभा रहातो. अर्थात्‌ आध्यात्मिक दृष्ट्या 
आपण ह्या बाजूकडे पहात आहे. गांधौर्नी सत्याला परमेश्वर असेच 


सत्य व अहिंसा ५५ 


म्हणून टाकलें आहे. अहिसेशिवाय इंश्वराची प्रात्ति होणार नाहीं असें 
गांधीवाद समजतो. हिंसेच्या विचारानें जोंवर मन अस्वच्छ, अपवित्र 
झाहे, तोंवर अशा अस्वच्छ जागीं इंश्वराची मूर्त कशी प्रस्थापित 
होणार १ तेव्हां ईश्वराचा साक्षात्कार व्हायचा असला तर मन निवैंर, 
हिंसारहित, क्रोवराहित असं झालें पाहिजे 


गांधीजी म्हणतात देव हा सत्य आहे असं म्हणण्यापेक्षां सत्य हाच 
देव आहे हें अधिक वरोबर आहि. ' जेथें सत्य आहे तेथे ज्ञान-धुद्ध ज्ञान- 
असतें. ईश्वराच्या नांवावरोबर ज्ञान म्हणजेच !चित्‌ हा दाब्द जोडण्यार्चे 
कारण हेंच आहे. आणि जेथें छुद्ध ज्ञान असतें तेथें आनंद असतो. 
दुःखाला तेथें जागा नसते. आणि जसें सत्य हें शाश्वत आहे, तसेच 
त्यापासून प्राप्त झालेला आनंद ह्याहि शाश्वत आहे. म्हणून आपण देवाला 
सच्चिदानंद म्हणतो. याचा अर्थ त्याच्या ठिकाणी सत्य, ज्ञान व आनद 
हे तीनहि आहेत. * 


पण हें सत्य कसें प्राप्त करावयाचें £ सत्यप्राप्ति म्हणजे इंभ्वरप्रातै. 
सत्यश्ोधनापेक्षां जीविताचें दुसरें ध्येय तरी काय असणार £ या सत्याची 
व्याख्या काय, असा गांधीजींना प्रश्न विचारला, सत्याची व्याख्या आप- 
ल्याला करतां येणें अशक्य आहे असें त्यांनीं उत्तर दिलें. सत्याची 
व्याख्या म्हणजेच परमेश्वराची व्याख्या आणि परमेश्वराची व्याख्या कोण 
रणार १ परमेश्वर हा अंतज्ञांनाने समजावा लागतो. त्याचा लक्षणे 
फारतर सांगतां येतील. सत्यस्वरूपाचा जो परमेश्वर आहे त्या सत्यार्ची 
ताच लक्षणे आहेत. 
सत्याची खूण अंतःकरणाला पटते. बाह्य इंद्रियांचे जसे व्यापार चाळू 
असतात तसेच अंतरिंद्रेयांचे व्यापार चाळू असतात. अंतरिंद्रियांचे 
व्यापार सूक्ष्म असतात व तीं इंद्रिये जितकी छुद्ध असतील तितका त्यांना 
शुद्ध संवेदना होते. आपली दृष्टि स्वच्छ, ।नेदोंष व तीदृण असला 
म्हणजे लांबचाहि पदाथ आपल्याला स्वच्छ दिसतो, आपले कान तीदण 
असले म्हणजे कुजबुजहि आपल्याला ऐकू येते. आपले प्राणेंद्रिय किंवा 
रसना जितक्या प्रमाणांत तीक्ष्ण, तितक्या प्रमाणांत आपल्याला वस्तूंचा 


"५ गांधींचा अहिंसावाद 
वास किंवा चव कळते. अंतरिंद्रियांचे ञ्यापाराहे अस्षेच चाळू असतात. 
सत्य हें मनानें व बुद्धीनें आकलन व्हायचे असल्यामुळें आपलें मन व 
बुद्धि जितकी शुद्ध व स्वच्छ असेल तितकें आपल्याला वस्तूचे सत्य ज्ञान, 
होईल. डोळ्यांवर जर सारा, मोतीविदु आला असेल, तर दृष्टि 
मंद होते. कानाला बहिरेपणा येणें, किंवा प्राणौद्रेय मरणें किंवा 
रुचिदोषर उत्पन्न होणें हीं त्या त्या इंद्रियांचे व्यापार नीट चालूं नस- 
ण्याची लक्षणें आहेत. मनाचे व बुद्धीचेंहि तसंच आहे. आपलें मन जर 
एखाद्या विकाराने कडपित झाळें असेळ तर आपल्याला सत्यज्ञान होणार 
नाही, बुद्धि जर भ्रष्ट झाली असली तर बुद्धीला सत्य कळणार नाहीं. 
सोनें व मोती वजन करण्याचा कांटा जसा लखलाखित, स्वच्छ असावा 
ठागतो, तसे मनाचें व बुद्धीचे आहे, लहानशा चुर्कानें कांट्याचा समतोलपणा 
बिघडळा तर अनर्थ होतात. सत्य याचा अर्थ जसें असेळ तसें. आपण 
डोळ्यानें सत्य पहातो, कानाने सत्य ऐकतो, नाकानें सत्य अनुभवतों, 
जिभेने सत्य चाखतों. पण जर डोळे बिघडले असले, कावीळ झाली 
असला तर दूघाहि पिवळें दिसेळ, कान. बहिरे झाले असतील तर भलतेच 
ध्वाने ऐकूं येतील. नाक दूषित झाळें असळें तर अमुक वास कक्शाचा हें 
सांगतां येणार नाहीं किंवा रुचीत बिघाड झाला असला तर गोड 
पदार्थाहे कडू लागेल. मनव बाद्धे या अंतर-इंद्रियांचें तसेंच आहे. ही 
इंद्रिये मलिन झालीं, अगर दूघ्रित झालीं तर त्यांच्या द्वारां होणारें बाह्य 
वस्तूंचे ज्ञान हें दूषित होते. जर एखाद्याचा मुडगा मरण पावळा असला 
आणि त्याळा आपण उत्तम बोलपट पहावयला नेलें तर तो म्हणेळ काँ, 
माझे मनच जागेवर नाही, मी ह्या पट चांगला किंवा वाईट हें सांगु 
शकत नाहीं, एखाद्याचे मन जर त्यापेक्षां प्रचंड आघाताने बिघडले व 
तो जर वेडा झाळा अगर जन्मतःच वेडा असला तर त्याला जगांतील 
काणत्याच वस्तूचे आकलन होणार नाहीं; म्हणजे त्याला सत्य कळणार 
०3) र हें अनेक विकारांनी ग्रस्त होऊं शकतें. एखाद्यानें यावे आशे 
आपल्या डे न ळू 
काठी न हवन क-न न 
ल ड लावावे, किंवा एखाद्या 
अधिकाराच्या जागेचा लोभ सुटावा;या व इतर गोष्टींमुळे मनाचा तोळ सुटतो 


.सत्य बव अहिंसा ष्छऊ 
आणि मन त्याच विषयाकडे वहावत जातें. स्वमांत मनाचे व्यापार 
कसे चालतात हें आपण अनुभवतोच. वाटेल तेथे मन भटकत असतें. 
त्याला सूत्रबद्धता नसतेच. जागेपर्णादे आयण मनाला वाटेल तेथें नेऊ 
शकतो. मन हें वाटेल त्या वस्तूचे पावित्र्य भ्रष्ट करूं शकतं, वाटेल 
त्या अधिकारावर वसं शकते, वाटेल त्या देशांत जाऊं शकतें, वाटेल 
त्या काळांतील परिस्थाते रेखाटूं शकते. पण हे सवे व्यापार काल्पानक 
असतात. त्यांत सत्य बिलकुल नसतें. बुडि हो मनाप्रमाणेच अदृश्य 
आहे. पण तिचे व्यापार चाललेले असतात. सर्वार्ची मनें जशी सारखी 
नसतात, तशी सर्वांची बुद्धीहि सारखी नसते. प्रललेकाच्या बुद्धीची 
म्राहकशक्ति ही निरनिराळी असते. त्यामुळे दोवांच्या पुढ जर एकच 
यंत्र ठेवलें तर दोघेजण त्या यंत्रांतील गुताशुता एकाच तऱ्हेने उलगडू 
शकतील अते नाहीं. ज्याची बुद्धि जास्त तांत्र असेल त्याचाच बुद्ध 
त्या यंत्राच्या मुळाशी पोहोचू शकेल. आध्यात्मिक घडामोडींकडेहि 
बद्धीची अशीच शक्ति जाऊं शकते. जगार्चे कोडे उलगडण्यास झद्ध 
बुद्धिच उपयोगी पट्टे शकते. ही घुद्दि जर निदोष व पावेत्र असेल तर 
तिळा सत्यासत्यविवेक करतां येईल. दुषित बुद्धीला सत्य कळणे 
अशक्यच आहे. ग. गांधी हे अत्यंत वाईट आहेत असा एखाद्याच्या 
बुद्धीचा ग्रह झाला आगि त्यांचें मन किंवा त्याचा अनुभव तसा नसला 
तरी त्या ग्रहस्थालळा सत्य कळूं शकणार नार्ही, बुद्धांच्या व्यापाराचा 
आणखी कांहीं उदाहरणें पाहूं 

दोघेजण दुष्काळी विभागांतून चालले आहेत. त्यांना जागोजार्गी 
मेछेली गुरे, अस्थिपंजर झाळेळले माणसांचे :ब्राळक दिसले तर त्यांच्या 
मनावर काय परिणाम होईल ६ ज्या चित्रपटामुळे मिस पळ बक या 
प्रसिद्धीला आल्या व त्यांच्या * गुंड अथे ? ला नांबल प्राइह [मळाल तो 
चित्रपट 'गुड अर्थ' असाच कारुण्यपूण आहे. चीनमधील दुष्काळांचे भयं- 
कर हृद्य त्यांत चित्रित केळें आहे. अशी दृब्यें पहाणारे सवच जण 
हादरतात. पण त्यानंतर सर्वांचीच बुद्धि जाग्रत होते व त्यांना क्तंब्यार्चा 
रणा होते असे नार्ही. काहींची बुद्धि त्या दुदवी लोकांना आपण मदत 


टा. 


क्रेळी पाहिजे अते सांगते; कांहींची बुद्धि नुस्ता हळहळ व्यक्त करते व 
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विराम पावते; तर कांहरींची बुद्धि देवाला, दैवाला, किंवा तक्षा परि- 
स्थितींत रह्ाणारांना दोष देऊन मोकळी होते. वुद्धि ही सात्विक, राजस, 
किंवा -तामस अशी तान प्रकारची असते. प्रत्येकाच्या बुद्धीवर विशिष्ट 
सेस्कार होताळ असें समजण्याचें कारण नाहीं. रानटी मनुष्याची बुद्धि 
ही सुधारलेल्या माणसाच्या बुद्धीपेक्षां निराळी असते; हिंदी माणसाची 
बुद्धि ही इंग्लिश माणसाच्या बुद्धीपेक्षां निराळी असते आणि श्र्रियांचा 
बुद्धि ही पुरुषांच्या बुद्धीपेक्षां निराळी असते. त्यामुळें प्रत्येकाच्या बुद्धीत 
पंडणारें प्रातिविव हें सारखे नसतें. त्याचमुळें सीच्या वुद्धीला सर्वच गोष्टींचे 
सारखें ज्ञान होईल असें म्हणतां येत नाहीं. पण सम्यक ज्ञान गुळ 
बुद्दोला- होतें. ् 

सत्यावरच गांधीवादाची उभारणी झाळी असल्यामुळे आणि इंद्रियें 
हाच सत्यासत्याचा निर्णय देणारी असल्यामुळें आपण ह्या व्यापाराची 
थोडक्यांत माहिती करून घेऊं. 

र्गातारहस्यांत क्षेत्रक्षेत्रज्ञ विचारांत ह्या विषयाची चर्चा केली आहे. 
रहस्यकारांनीं मनुष्याला इंद्रियद्वारां सृष्टांतील पदार्थाचे ज्ञान होतें असें 
म्हटलें आहे. इंद्रियें दोन प्रकारचीं. पांच कमौद्रियें व पांच ज्ञानोद्रेथें. 
हातपाय आदि कर्मीद्रिये; कान डोळे वगेरे ज्ञानोद्रिये होत. ' ज्ञानोद्रेयांच्या 
द्वारें बाहेरचा माल देहाच्या कारखान्यांतील मन या कारकुनाकडे 
येतो, त्याची तपासणी करतो. हा कारकून ज्ञानेंद्रियांमाफेत मनावर जे 
संस्कार घडतात ते प्रथम एक ठिकाणीं मांडून...य्राह्म कोणते व टाकावू 
कोणते,..याचा प्रथम, निर्णय त्याला करावा लागतो. ! मनरूपी हा कारकून 
आपल्या ग्राह्याग्राह्मतेबद्दलचा साक्षीपुरावा बुद्धिर्र्पी न्यायाधिज्शा पुढें मांडतो... 
बाडे हा न्यायाधीश आहे. बुद्धीने दिळेला निकाल हा आत्म्याला; 
कळवावा लागतो. कोणत्याहि वस्तूचें यथार्भ ज्ञान करून देण्याचें काम 
घुद्धचिं आहे. हें ज्ञान झाल्यानंतर बुद्धि, मन ब कर्मेंद्रिये यांच्या माफत 
अमलवजावणीला सुरवात होते. 

न्याय देण्याचें काम घुर्दाचिं असल्यामुळें ती शुद्ध असावी लागते. 
सारासारवित्रेक करून निश्चय करणारें इंद्रिय असा 


र बुद्धीचा अथ आहे. 
या धुद्वाला व्यवसायात्मिक बुद्दे म्हणतात. 


दुसरी बयुद्धे वासनात्मक बुद्धि 


सत्य ब अहिंसा ष्ट 
होय. अमुक गोष्ट चांगळी का वाईट हा निर्णय व्यवसायात्मिका बुद्धनिं 
दिल्यावर ती गोष्ट करण्याची वासना किंवा इच्छा ज्यामुळें होते तिला 
वासनात्मक वुढि म्हणतात. व्यवसायात्मिका बुद्धे गुड्ध व स्थिर केली 
म्हणजे भलत्या सलत्या वासना मनांत उत्पन्न होऊन मन बिघडत नाही. 
ही व्यवसायात्मका बुद्धे झुद्द होण्यास पातंजळ योगांतील समाधि, किंवा 
भक्ति, ज्ञान किंवा ध्यान यानें परमेश्वर स्वरूप ओळखले पाहिजे व सर्वो- 
भूर्ती एकच आत्मा आहि हें बुद्धींत ठसलें पाहिजे. ही बुद्धि आत्मानष्ट 
झाल्यावर व मनोनिग्रहानें मन व इंद्रिये तिच्या ताब्यांत वागण्यास शिक- 
ल्यावर, सात्विक कर्माकडे देहोंद्रियांची प्रत्रात्ति होत असते. ' ज्या बुद्धीस 
आत्म्याचे किंवा परमेश्वराच्या सववब्यापी खऱ्या स्वरूपाचे पूर्ण ज्ञान 
झालेळें नाहीं, ती बुद्धि चुद्ध नाहीं. ! बुद्धि शुद्ध होण्यास समाधि, भक्ति, ' 
ध्यान किवा ज्ञान, असे चार मार्गे सांगितले आहेत. या चार मागापेर्की 
एकाने बुद्धि घुद्ध करावयाची, नंतर ती आत्मानेष्ठ करावयार्चा. नंतर मनो- 
निग्रह करून मन व इंद्रिये तिच्या ताब्यांत द्यावयाची असा हा इंद्रियांचा 
मोठा पसारा व व्यापार आहे 


शुद्ध बुद्धि करून आपण काय संपादन करतों ! सवोभूर्ती एकच 
आत्मा आहे हें आपण ओळखतों. या विश्वाच्या व्यापक पसाऱ्यांत सत्य 
जर कोणतें असेल तर हेंच होय. तेव्हां सत्य ओळखण्यास बुद्धीची शुद्धता 
कां लागते हें यावरून कळून येईल. पण बुद्धि जरी ध्यान, शान, भाक्ते 
किंवा समाधीनें शुद्ध करावयाची असली तर्री मन व इंद्रिये ही. अझुद्ध 
ठेवून भागणार नाहीं, भक्ति, ध्यान, ज्ञान वगेरे कश्याकरतां हवींत १ 
मनाची शुद्ठि करण्याकरतां. लो टिळकांनी म्हटल्याप्रमाणे बुडेरूपी 
न्यायाधिद्याकडून खरा न्याय केव्हां मिळेल £ ज्या वेळीं मनरूपी कारकून 
हा ग्राह्याग्राह्मतेचा पुरावा नीट मांडील तेव्हां. जर हा कारकून ल्या, 
लफंग्या असला तर तो खोटाच पुरावा मांडून न्यायाधिशाळा फसवील. 
तसेंच कारकनाळाहि खरा पुरावा केव्हां मांडतां येईल, ज्या वेळी त्याला 
माहिती करून देणारे शिपाईप्यांदे ( ज्ञानेंद्रिये ) हे सचे असताल तेव्हां, 
तेव्हां ध्यान, ज्ञानभक्तींने वाढे शुद्ध करावयाचा म्हणजे बुद्धि, मन 


व इंद्रिये छुद्ध करावयाची. अक्षा प्रकारें इंद्रिये, मन व बुद्धि 
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ही शुद्ध झालीं म्हणजेच त्यांना सत्यासत्य विवेक करतां येईल. ता जर 
अथुद्ध, अपवित्र असर्ताल तर सत्याचें म्हणजेच परमेश्वराचे ज्ञान त्यांना 
होणार नाही. आत्म्याची शक्ति काय याविषयीं थोडासा विचार केल्या- 
शिवाय ही परंपरा पूर्ण होणार नार्ही. 

आपण इंद्रियांच्या द्वारां निरनिराळे सृष्टीतील पदार्थ पहातो, अगर 
अनुभवतो. साष्टिज्ञान म्हणजे काय १ सुष्टिज्ञान हा जड पदार्थ नसून 
इंद्रियांच्याद्वारे मनावर घडलेल्या अनेक संस्कारांचें पहाणारा आत्मा जें 
एकोकरण करतों त्याचे ज्ञान हे फल आहे. [गी. र. २१२ ] 

जगांतील इंद्रियद्वारां गोचर होणाऱ्या वस्तु नामरूपात्मक असतात. 
त्या पाळटतात अगर नष्टाहे होतात. पण मूळ द्रव्य हें सत्य म्हगजे 
अविनाशी आहे. सत्य याचा अथे अव्यय व अविकारी असा आहे. 
तेव्हां या मूळ द्रव्याचा व आत्म्याचा संब्रव काय हें पाहिलें पाहिजे. 
बाह्य सृष्टींतील नामरूपानें आच्छादिलेळं अविनार्शा तत्त्व आणि आपल्या 
शरिरांतीळ बुद्धीपळीकडचें आत्मतत्त्व हा दोन्हा एकच म्हणजे एकजिनसी, 
अमर ब अञ्यय आहेत. म्हणजेच, जें पिंडी तें ब्रह्मांडी किंवा * तत्‌ त्वं 
आसि? असा परत्रह्म.वव आत्मा यांचा संव्रध आहे. [गी. र. २२४-२५] 

सत्य शब्द हाहि शेवटी निरुपयोगीच ठरतो. कारण शेवटच्या स्थितींत 
अमुक सत्य किंवा अमुक असत्य असा भेदाभेद रहात नाही. पण सत्य 
शब्दाला ज्या मर्यादेपर्यंत लौकिक अर्थ आहे, त्या मर्योदेपथत 
आपण त्याचें महत्तव जाणू शकू व विवरण करूं शकू. 
शानेंद्रिये, करमेंद्रिये, मन व बाडे हीं थयुद्द करण्याचा प्रयत्न करणें 
हे तर सत्‌ तत्त्व जाणण्याचे मुख्य साधन आहे. अर्थात्‌ तो प्रयत्न करणें 
हें अध्यात्मशास्रध्ट्या आवश्यकच ठरतें. अहिंसेचा व सत्याचाहि 
“्यात्मशास्रांत संवेध लागतो. बुद्धि शुद्ध करण्याकरतां ज्ञान एक साधन 
आहे, असें रहस्यकारांनी सांगितलें आहे. गीतेच्या १३ व्या अध्यायांत 
७ व्या छोकांत आहिंतेचा उललेख आहे. तेथ अहिंसा हें ज्ञानाचें लक्षण 
सांगितलें आहे. अहिंसेचे जो पाळून करील तो ज्ञानी समजावा. 
साना पुरुष्राची बुद्धि शुद्ध अस 
एकत्वाचें सत्‌तत्त्व कळतें. 


अशा 
ते या शुद्द बुद्धीला अनेक्रांत असणारे 


सत्य व अहिंसा शै 
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सत्य व आहिंसा हे दोन शब्द प्रातिनिधिक आहेत. वेदांतशास्त्राच्या 
प्रणालीमध्ये असे कितीतरी शब्द आहेत कीं, ज्यांच्यावर आपल्याला 
भथ्यात्म रचतां येईल. सत्य आहेंसेच्या ऐवर्जी थुद्द बुद्धि व अनहंकार 
हे शाब्द एखाद्याने उपयोगांत आणले असते तर त्यांचाहि संबंध आपण 
पिंडब्रह्मांडापर्यंत लावूं शकलो असतों. पण शाब्दाकरतां अध्यात्म्य हें 
अडून रहात नाहीं; त्याचप्रमाणें व्यवहारहि अडत नाही. संन्यास, उपा- 
सना हे शब्द भिन्न असले तरी ते नामरूपतः मिन्न आहित. ते ज्या 
ध्येयाकडे नेत आहेत, तै ध्येय एकच आहि. नुसता संन्यास म्हटल्याने 
कांही मोक्ष मिळत नार्ही. त्याकरतां एक विशिष्ट प्रणाळे बनत असते. 
तेव्हां सत्य व अहिंसेचा उद्देश बाद्धे घुद्ध करून आत्मतत्त्वाची 
ओळख पटणें हाच आहे. हिंसायुक्त व असत्य वृत्तीने कोणाला ज्ञानप्राप्ति 
होणार नाही. खिश्चन, घुद्द व जेन धमोत हीच अहिंसादृत्ति विस्ताराने 
विवेचळी आहे. बायबलांतील दभर उतारे एका पंडिताने काहून ते 
गीतेच्या छोकांशीं तंतोतंत जुळतात असे त्याने म्हटल. त्यावरून 
गीतेनें बायबलचा आधार घेतला असे त्या पंडिताचें म्हणणें. ( गी. र. 
५८० ). तशींच साम्यस्थळे बुद्धाच्या व जनांच्या ध्रार्मिक ग्रेथांताहि 
आढळतात. सत्य व आहिंसा हीं अमान्य व त्याज्य मानणारा कोणताहि | 
चर्म नाहीं. अर्थात्‌ सर्वच धम आहिंसेवर व सत्यावर सारखाच जोर 
' देतात असें मात्र नाहीं, द्रष्ट्याच्या दृष्टीला पू्णावस्थेला पोहांचावेणारा 
जो भाग जास्त महच्याचा वाटला, त्यावर त्यानें जास्त जोर दिला 
इतकानच त्याचा अर्थ आहे. कोणाला तपकश्चर्येचे, कोणाला भक्तीच; 
कोणाला योगाचें, कोणाला ध्यानाचे, कोणाला समाधीचे असे निर- 
निराळ्या द्रष्ट्यांना निरनिराळ्या साधनांचे महत्त्व वाटणें स्वाभाविक 
आहे. पण त्यामुळें इतर गोष्टी त्यांना मान्य नाहीत असा काण॥हू 
अर्थ करूं नये. 

भम. गांधी हे सत्यावर अत्यंत भर देणारे. ते म्हणतात, “' तुमच्या 
सवे शक्ति सत्यावर केंद्रित करा. तुमच्या श्रासोच्छ्वासांतून सत्यादवाय 
कांहीं बाहेर पडतां कामा नये. सत्य म्हणजे नुसत खर बोलणं नव्ह 
विचार, उच्चार व आचार यांत सत्य असले पाहजे, ज्याला ह सत्य 
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कळलें त्याला कोणतेंहि ज्ञान होण्याचें राहिलें नाही. कारण सर्वे ज्ञान 
सत्यांत अंतर्भूत झालें आहे. खर्‍या ज्ञानाशिवाय अंतर्गत शांतते नाही. 
ही सत्याची न चुकणारी कसोटी कशी लावावयाची हें आपणांस 
समजलें तर आपणांला करण्याला योग्य काय, पहाण्याला योग्य काय व 
वाचण्याळा योग्य काय हें ताबडतोब कळेल. पण हें सत्य कसें 
समजावयाचे १ गीता म्हणते अभ्यासानें व वैराग्यानें. पण हा अभ्यास 
केला तरी एकाला जें सत्य दिसेल तें दुसऱ्याला असत्य दिसेळ, पण 
त्याची साधकाने चिंता करूं नये. प्रामाणिक प्रयत्न केला म्हणजे 
आपल्याला असें कळून येईल की, जीं आपणाला निरनिराळीं सत्ये 
दिसतात ती एकाच झाडाच्या असंख्य निरनिराळ्या पानांप्रमाणे 
असतात. भक्तांना परमेश्वर निरनिराळ्या रूपांत दिसत नार्हीका? 
पण तो एकच आहे. सत्य हेंच. त्याचें खरें नांव. तेव्हां प्रत्येकाने 
आपल्या अंतःप्रकाशाप्रमाणें सत्याचें संशोधन केलें तर त्यांत चूक नाहीं. 
या सत्यानुसरणांत प्रमाद झाला तर तो आपोआप दूर होईल. सत्य- 
संशाधनांत तपाचा अंतर्भाव होतो. आत्मक्लेश किंबहुना मृत्याहे त्यांत 
येतो. त्यांत स्वाथीला यत्किचित्‌ जागा नसते. म्हणून सत्याचरण 
म्हणजेच खरी भाक्ते होय. हाच मार्ग. देवाकडे नेतो. या मागीत 
मित्रेपणाला किंवा पराभवाला स्थान नाही. !? 


सत्याठाच परमेश्वर म्हटल्यानंतर ब त्याकरतां सर्व आयुष्य खच करा- 
वयाचें ठरविल्यानंतर दुसरा पुरुषाभैच उरत नाहीं, तेव्हां गांधीवाद 
म्हणजे सत्यवाद आहे. जितकें जितकें सत्याचरण एखाद्या व्यक्तीकडून 
होईल, तितर्का तितकी ती व्यक्ति गांधीवादी किंवा सत्यवादी आहे असें 
म्हणतां येईल. अहिसेने तरी दुसरं काय मिळवावयाचें आहे ! अहिंसेचे 
यातव्य सत्यच आहे. सत्याची अहिंसेच्या मागीन उपासना करणें हेंच 
गांधीवाद सांगतो. दुसऱ्या शब्दांत सांगावयाचें म्हणजे परमेश्वराची 
प्राति प्रेमाच्या मार्गानं होऊं शकते * हेंच गांधीवादांत सांगितलें आहे. 
सत्यस्वरूपी परमेश्वराची प्राक्ति अहिंसेने करा हाच गांधावादाचा सेदेश 
आहे. 


काहीजणांना परमेश्वर वगैरे मान्य नसतो. तै. 'निरीब्वस्वादी 
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असतात. त्यांच्याकरतां गांधीवाद नार्ही, असा वराळ लक्षणाचा अर्थ होईल. 
पण ज्यांना सत्य कळूं शकतें त्यांची अश्यी स्थाते होणार नाही. आणि 
सत्याची योग्यता कोणाळा कळत नाहीं ! तेव्हां प्रेमाच्या मागीनें आपण 
गेलों म्हणजे सत्याची प्रचीती आपल्याला होतें हें समजणें कठीण नार्ही. 

कांहींजण म्हणतात तुम्ही जें अत्यंत श्रेष्ठ प्रतीचे सत्य म्हणतां तें 
अध्यात्माच्या दृष्टीनें ठीक आहे. 'तत्त्वमासे? ह्यार्चा जाणीव होण्यास सत्‌ 
तत्त्वकळणें जरूर असेलहि. पण रोजच्या व्यवहारांत अशी सत्याचरणाची, 
सत्य भाषणाची व सत्यविंतनाचीं कसोटी तुम्ही लावूं पहाल तर सारा 
व्यवहार चुक्रेळ, तेव्हां कृपा करून सत्याचे तीन भाग पाडा. (१) 
व्यावहारिक, (२) नेतिक, (३ ) आध्यात्मिक, यांपैकीं आध्यात्मिक 
सत्याला तुम्ही वाटेळ तितकें वरच्या पायरीवर चढवा. आमची त्याला 
ना नाहीं. पण सामान्य व्यवहारांत खरें बोळून चालत नाही. नैतिक 
क्षेत्रांताहे सत्यासत्य विवेक करावा लागतो. जगांत खोटें बोलणें भागच 
पडतें. आपणच सत्य बोळूं लागलां तर आपला व्यवहार ठार बुडेल व 
खोटें बोळणारा श्रीमत होईल. अशी ही सत्यासत्य विवेकाची अडचण 
उभारली जाते. ही अडचण कितपत खरी आहे याचा आपण 
सवचार करूं. 


व्यवहारांतील सत्य $ 


“ण 


गांधीवाद जेसी कोई भी वस्तु नहांहें । 
नयी र्चाज हिन्दुस्तान के सामने रखी नहा हे । प्राचीन 
वस्तु को नये ढंगसेरखीहे । सर्वोदय 


१११९३८ 


एखाद्या व्यापाऱ्याकडे आपण माल घ्यावयास गेलों व त्याला 
मालाचा भाव विचारला तर तो भाव कमी अधिक सांगतो. आपल्या- 
हाहि कर्मीत कमी भावांत माळ घेण्याची संवय लागलेली असते. तेव्हां जसे 
गैऱ्हाईक तसा मालक. दुकानांत आलेलें गिऱ्हाईक जाऊं द्यायचे 
नाहीं असा कांही व्यापाऱ्यांचा वाणा असतो. तेव्हां ते गिऱ्हाईक मागेळ 
त्या भावांत माळ देतात. पण हेंच गिऱ्हाईक जर उधारीचें असेल व 
ह्या उथारीची वसूळी सुर्गाच्या दिवसांत होणार असेळ तर दुकानदार 
म्हणेळ तो भाव गिऱ्हाइकाला कबूल करावा लागतो. व्यापारी 
व गिऱ्हाईक हे दोघेहि प्रामाशिक असले तर व्यवहार सत्याने 
हाऊ शकेल. व्यापारी म्हणेळ कीं, मला एवढ्याला माळ पडला 
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आहे, त्यावर एवढा नफा मी घेणार आहे. समजूतदार 
गिऱ्हाईक तेवढी किंमत द्यावयास खुर्षानें तयार होते, पण सारींच 
गेऱ्हाइके समजूतदार नसतात. तर्सच, सारेच व्यापारी बाजवी नका 
घेऊं इच्छित नसतात. गिऱ्हाईक पाहून ते नफ्याचे प्रमाण वाढवतात. 
सांगण्याचे तात्पर्य असें, व्यापारी म्हणतात कीं, सत्याने व्यापार करणें 
शक्‍य नाहीं, खोटें बोलल्याशिवाय व्यापास्च होणार नाही. जोंवर समाज 
खोटें बोलणारा आहे, तोंबर व्यापारी वर्ग खरें बद शकणार नाही, असे 
या वगाचें म्हणणें, 


वकील वर्ग हा तर धंदेवाईक खऱ्याखोट्यांचा व्यापारी, न्यायाचा व 
सत्याचा संत्रथ जरी नजीकचा असला तरी जै असत्य अगर अधंसत्य असतें, 
तें सत्य आहे असें भासवून वकील वर्ग आपल्या अशीलांना न्याय मिळवून 
देतो. सत्याची व न्यायाची ओढाताण जितकी न्यायमंदिरांतून होते, 
तितकी इतरत्र कचित्‌ होत असेळ.' फौजदारी गुन्ह्यांत तर वकीळ व 
आरोपी यांचा प्रयत्न सत्य लपविण्याचा असतो. बुद्धिवान्‌ वकोल कुठें 
तरी पळवाट शोधून काढून मॅजिस्ट्रेटच्या मनांत, निदान संदेह तरी 
निमीण करतो व॒आपल्या कुळाला बचावतो. गांधीवाद ब वकीलवर्ग 
यांचें कर्धांच जमणार नाहीं. कारण अगदीं प्रामाणिक वक्तील असला 
तरी त्याला असत्य बोलावें अगर लिहावे लागतें, निदान सत्य लपवावे 
तरी लागतें. जो वकीळ आरोपीचा गुन्हा कबूल करील त्याचा धंदा 
चालणारच नाहीं. अक्या वकीलाकडे कोणता पक्षकार जाणार १ आणि 
गुन्हाच कबूल करायचा असेळ तर वकीळ काय करायचा १ हजारों 
लोकांच्या समक्ष एकादा गुन्हा घडला असला तरी मी गुन्हा केला नार्ही, 
असें घडघडीत असत्य आरोपी सांगतो व वकोल त्याचा बचाव करतो ! 
तेव्हां सत्य व वकीली यांचें सूत जमणार नाहीं असें वकील सांगतील, 

सर्व प्रातिनिधिक संस्था ह्या वकीली करणाऱ्यांच्या संस्था आहेत. 
अर्थात्‌ त्या सेस्थांतील लोकनियुक्त सभासद हे ज्या वर्गाची किंवा ज्या 
हितसंबंधांची वकीली करतो, तो वर्ग त्यांना वकिलाप्रमाणें पेसे मोजीत 
नाहीं, कायदेमंडळें, स्थानिक स्वराज्य-संस्था, किंवा जेथील कारभार 

षु 
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अल्पमत व बहुमताचे योगानें चालतात अशा संस्थांतील सभासदांना 
वारंवार सत्य लपवावें लागतें व असत्याचें समर्थन करावें लागतें. अक्षा 
संस्थांत वैयक्तिक हितापेक्षा जनतेच्या हिताचाच प्रश्न अधिक्र महत्त्वाचा 
असल्यामुळें तेथें बोळलीं जाणारी असत्यें हा मुत्सद्देगिरीच्या नांवाखाली, 
खपतात. तेथें सत्यभाषणी लोक नसतात असें नाहीं. पण त्यांचें 
सत्यप्रेमे जर प्रभावी. नसेळ तर त्यांचें तेज पडत नाही. 
अशा संस्थांत सत्य बोलणारी व वागणारी माणसें येगेंहि फार 
कठाण असतें. पण जर सत्याचा प्रभाव व प्रसिद्धि जास्तींत जास्त व 
लौकर कोठून होण्याचा संभव असला तर अश्याच संस्थांतून. ज्याला 
स्वार्थ नसतो असाच प्रतिनिधि या संस्थांत सत्याची जोपासना 
करू शकेल, विद्यार्थी, शिक्षक, डॉक्टर, कारकून वगेरे वगीत. 
असत्य बोलण्याचे प्रलोभन इतकें दांडगे नसतें. पण तेथीहे 
सत्यासत्याचा विवधिनिप्रेये कितीजण बाळगतात १ दुसऱ्याकडून 
गांगेत सोडवून घेऊन मीं तें सोडाविळें असे शिक्षकाला सांगणारा 
विद्याथी, आजारी नसतां आजारी असल्याच्या चिठ्ठया पाठविणारे 
शिक्षक, आजारी असल्याची खोटी सार्टिफिकिटें देणारे डॉक्ट्स आणि 
भत्त्याकरतां खोटा बिळे करणारे व संधी सांपडतांच लांच खाणारे 
सरकारी नोकर हें काय आपण पहात नाहीं £ शेतकरी व कामकर्री, 
जमीनदार व गिरणीमालक वगाहि याळा अपवाद नाही. किती शेतकरी 
आपल्या दोतांत इतर्के इतकें पीक आलें असें खरेपणानें जमींनदाराला 
सांगतात £ किती कामकर्रा प्रामाणिकपणे आपलें काम कररत असतात ९ 
यांत कोणत्याहि एका वर्गाला दोष द्यावयाचा उद्देश नाही. आपल्याला 
सवेच वगीत सामान्यतः जी प्रद्रात्ते दिसते ती पहावयाची. आहे. खोटें 
माप देणारा वाणी, दुधांत पाणी घालणारा गवळी, कापड चोरणारा 
शिंपी, खोट्या बातम्या देणारे व खोट्या टीका करणारे वृत्तपत्रकार, 
समाजांत किर्तातरी माणसें अशा वृत्तीची सांपडतात ! अश्या लोकांमुळेंच 
समाज व राष्ट्र खालीं खालीं जात असतें. 


अशा व्रत्तीच्या लोकांचा धिक्कार होण्याऐवजी 


झ् च त्यांचा गोरवच केला 
जातो. सत्याचा प्रचार होऊं लागला 


व त्यावर भर दिला जाऊं लागला 
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म्हणजे त्याला अडवण्याकरतां असव्याचरणाचीं मोहक उदाहरणें दिला 
जातात. विवेकानेंच सत्य बोलावें असंहि सांगण्यांत येत. अडवणुर्काकरतां 
जीं असत्यार्चीं उदाहरणें पुढें टाकली जातात त्यांतील कांहीं पुढें देतों. 

कसाई व गाईंचे उदाहरण प्रसिद्धच आहे, तेव्हां तें देण्याची जरूरी 
नाहीं. गीतारहस्यांत असेंच दुसरें उदाहरण घेतळें आहे. “ समजा काँ, 
कांहीं मनुष्ये दरवडेखोरांच्या हातांतून निसटून तुमच्या देखत दाट रानांत 
दडून राहिली आणि मागाहून हातांत तरवार घेतलेले दरवडेखोर येऊन 
तीं मनुष्ये कोठें गेळीं म्हणून तुम्हांस विचारू लागले, तर तुम्हीं काय 
उत्तर द्याल £ सव्य बोलाल का निरपराधी प्राण्यांचे जाव बचाबाल ? 
कारण निरपराधी प्राण्यांचा हिंसा बंद करणें हा शास्त्राप्रमाणे सत्याइत- 
काच धर्म आहे. ? 

म. गांधीर्नी हिंद-स्वराज्यांत एका डॉक्टरचे उद्महरण घेतलें आहे. 
रोगी मरणार हें डोक्टरळा कळल्यावर ल्याने ती अश्युम वार्ता त्या 
रोग्याला अगर नातेवाइकाळा कळवावी का कळवू नथे £ रोग्याला कळ- 
वली तर कदाचेत्‌ तो धक्कयानें अगोदरच मरेल किंवा नातेवाइकांना कळ- 
वली व ते जर धार सोडून आक्रोश करू लागले तर त्याचाहि रोगी 
मरण्यांतच दोवट होईल. तेव्हां त्यानें काय करावें £ सत्य बोळून मरण 
जवळ आणावें का असत्य बोळून वेळ मारून न्यांवी ! 


एखादा राजकीय खुनी इसम तुमचेकडे आला. व तुम्ही त्याला 
आपले घरीं आश्रय दिलांत. पुढें पोलिसांना तुमचेकडे असा इसम 
असल्याबद्दल सुगावा लागला व त्यांनीं तुम्हाला त्या इसमाविष्रयीं विचा- 
रें. तर तुम्ही काय उत्तर द्याल £ खोटें सांगाळ तर तो दहशतवादी 
जगेल आणि खरें सांगाळ सर फांसावर चढेल. तेव्हां खरें सांगावें का खोटें 
सांगावे १ 

मुंबईसारख्या शहरांत जातीय दंगा माजला, तुमच्या साहेवी पोषाखा- 
वरून तुम्ही कोणत्या जातीचे आहां हें दंगेखोरांना कळत नाहीं. ते 
तुमची जात विचारतात व खरी जात सांगितली तर तात्काळ मरणें आणि 
खोटी सांगितली तर जगणें, तेव्हां खरें बोलावें का खोटे बोलावें ! 
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स्वतःचे किंवा परक्यांचे प्राण असत्य भाघण करून जर वांचवितां 
येत असतील तर ते वांचवावेत कां वांचवर नयेत हाया उदाहरणात 
अंतभूत झालला प्रश्न आहे, 


महाभारतांत खाळीळ पांच ठिकाणीं खोटें बोळलें तर पातक नार्ही 
असे म्हटलें आहे. ( १ ) थट्टेमध्ये, (२ ) ल्त्रियांचाजवळ, (३) 
विवाहकालीं, ( ४ ) प्राणावर संकट आलें असतां; (५) सर्व धनाचा 
अपहार होत असला तर, (म. भा. ८२; १६ ) 


इतर धर्मात, व्यापारांत आणि सत्कृत्याकरतां लोटे बोलण्याला 
मोकळीक आहे. असत्य बोळून जर राष्ट्रहित साधत असेल किंवा धर्म 
वाढत असेल तर अवश्य असत्य बोलावें असें म्हटळें आहे. हेतु चांगला 
असला म्हणजे झाळे; खऱ्याखोय्याचा विधिनिषरेये वाळगू नये असें 
कांही धम सांगतातं. 

महाभारतांत जीं अटृत बोलण्याची पांच ठिकाणें सांगितली आहेत 
त्यांचा अंतर्भाव पातकांत होत नाही असें म्हटलें आहे. ( पंचान्‌तान्या- 
हुरपातकाने ) हें लक्षांत ठेवळें पाहिजे. 


थट्टेत आपण कोणतीहि गोष्ट मनापासून बोळत नाहीं, सवे वरवर 
असतं. विनोद निमाण करून हसण्या व हंसविण्याकडे आपली प्रत्रत्ति 
त्यांत असंते, या थट्टत अतिशयोक्ति असते. एखाद्याला खंडीभर मले 
आहेत, अर्स एखादा मनुष्य म्हणतो, तेव्हां त्याचा उद्देश असत्य भाषण 
करण्याचा नसून [नेवळ विनोद करण्याचा आहे हे सांगणारा व ऐकणारा 
जाणून असतो. पत्नी जवळ बोलतांना जर थट्टा करावयाची असेल तर 
प्रश्न वेगळा, पण जर गांभीयांनेंच बोलावयाचे असेल तर खोटें बोलणें 
अक्षम्य आहे, स्त्रियांना लहान मुळें किंवा वेडी किंवा आजारी माणसें 
या सदरांत घाळून त्यांच्याशी कांहींच गंभीर बोलूं नये, असा महाभारत- 
काराचा उद्देद असल्यास न कळे. “ विवाहकालीं असत्य बोलणें 
पातक नाहा. ? या वचनावरून त्या काळीं विवाह होणें म्हणजे एक 


यु हाण्याइतकच कठीण मानीत काँ काय कळत नाहां. 


आज सुद्धां 
खोटें बोलू 


न लम जमत असेल तर त्यांत कांहीं पाप नाही असं समज- 
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तात, पूर्वी मुळी पहात नसत, त्यांच्या कुडल्याच पहात. तेव्हां मुलगी 
सुकी ।किंवा आंधळी असली तरी अब्यंग आहे असे मध्यस्थ सांगत. 
आणणि एकाच्या कुंडलीत पापग्रह असळा तर दुसऱ्याची कुंडली बदळून 
देत. हल्लीं अर्शी लये कोणी करीत नाहीत. पण मुलीचे पाऊल वांकडें 
पडलें असलें तरतें सत्य बरपक्षाला सांगून कोणीं ल्न मोडणार नाही; किंवा 
सुलळगा व्यसनी अगर त्याच्य़ा घराण्यांत आनुवंशिक रोग असला तर 
ती गोष्ट कोणी प्रकट करणार नाहीं. तेव्हां विवाह जमविगे हा उदात्त 
हेतु असल्यामुळें असत्य वोलण्यांत कांहीं पातक नाही हें आपल्या शात्र- 
कारांनी सांगितलें आहे, 
प्राणावर संकट येणें म्हणजे सर्वच जाणें आणि सर्वे धनाचा अपहार 
होणें म्हणजे भिकारी होणें, तेव्हां खोटें बोळायळा काय हरकत 
आहे असें लोक विचारतील. कायदेभंगाच्या चळवळींत भाग घेतला तर 
सरकार आपली सर्व सालमत्ता जप्त करील किंवा जबर दंड झाला तर तो 
मालमत्ता विकून वसूल केळा जाईल या र्भातीनें सर्पात्तिवानांनीं मालमत्तेचे 
हातबदळ करून टाकलें. तसें करण्यांत सत्याग्रहाहि आपण असत्य करतों 
असें म्हणत नाहीत. कांहींच्या वडिलांनी मुलांच्या मालमत्तेवरील हक्क 
उडंबावेत तर कांहींनीं आपला वडिलार्जेत संपत्तीवर हक्क नाही असे 
कागद करून ठेवावेत. कायद्याळा फसविण्याकरतां या सर्व युक्त्या. जो : 
अश्या युक्त्या जास्त योजील तो जास्त व्यवहारचतुर समजला जातो. , 
हाभारतांत सांगितलेल्या या अपवादांना गांधीवाद मान्यता देऊं । 
शकणार नाही आणि अमुक प्रसंगी असत्य बोलले असतां पातक लागत 
नाहीं, असें म्हणणार नाहीं, एकदां असत्य भाषणाला परवानगा दे 
व सत्य केव्हां बोलावें आणि असत्य केव्हां बोलावें हें व्यक्तीच्या विवेचक 
बुद्धीवर सोपविळे म्हणजे सत्यासत्याविवेकच नष्ट होईल. मनुष्य जे 
असत्य बोलतो तें स्वतःच्या किंवा दुसर्‍याच्या फायद्याकरतांच बोलत 
असतो ना ? ज्याला आध्यात्मिक उन्नति हवी असेल, तो व्याबहारिक 
स्वार्थ टाकून देईल व संकटावरोब्रर झगडेल 
हाभारतांत जे अपवादात्मक पांच प्रसंग सांगितले त्यांमुळे पुण्य 
लागल असं म्हटलें नसून पाप लागणार नाही, एवढच म्हटलें आहे. 


"७७ गांधींचा अहिंसावाद 
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अश्वत्थामा मेळा असं धर्मराज म्हणाले, त्यामुळें द्रोणाचायं शोकमय़ झाले, 
त्यांच्या हातांतून शत्र पडलें आणि सशत्त्र द्रोगाचायीना मारणें अशक्य 
झाल्यामुळे त्यांना निःशस्त्र करण्याची ही युक्ति धर्मराजाकडून करवली व 
त्यांचा वध केला.  द्रोणाचार्यानीं शत्त्र टाकून दिल्यावर धर्मराज म्हणाले 
कीं, अश्वत्थामा नांवाचा हत्ती मेळा, म्हणजेच द्रोणाचार्यांचा पुत्र 
अश्वत्थामा मेला नाहीं. धमराज जर्री शेवटी * अश्वत्थामा गज * मेला 
असे म्हणाळे असले, तरी त्यांचा उद्देश असत्य बोलण्याचा होता. त्यामुळे 
त्या दिवसापासून धर्मराज पातित झाले व जामिनीच्यावर चार अंगुळें चाल- 
णारा त्यांचा रथ इतर रथाप्रमाणे जमिनीवरून चाळू लागला व घटका- 
भर त्यांना नरकळोकांत रहावें लागलें, असें महाभारतांतच सांगितलें आहे. 

कांही कांही प्रसंगीं असत्य बोलावें लागतें, तें श्रेयस्कर असतें, असें 
श्रीकृष्णांनी ( श्रेयस्तत्रानृतं वक्तुं सत्यादिति विचारितम्‌ ) अर्जुनास कर्ण- 
पर्वोत (६९. ६१) सांगितलें आहे, आणि त्यांतला एक प्रसंग दरवडे- 
खोरास लोक कोठें जंगलांत पळून गेळे आहेत हें न सांगण्याचा. अशा 
असत्यभाषी ग्रहस्थाला निरपराध्यांचे प्राण वांचविल्याबद्दळ धन्यवाद 
मिळतो, का त्याला शासन होतें हें घर्मराजाच्या रथाप्रमाणे प्रकट झालें 
नाहीं. श्रीकृष्ण विद्दिष्ट प्रसंगी खोटें बोलणें क्षम्य मानतात. महाभारत, 
मनुस्मृति वगेरे धर्मग्रेथहि तसेंच सांगतात, आणि प्रसंगाहे जीवन-मर- 
ण्याचे येतात. अश्या परिस्थितींत गांधीवाद जर असत्य बोळूं देत नसेल 
तर तो वाद अधार्मिक व अनैतिहासिक आहे. आमचा धर्म बरोबर आहे 
असं अनेक जण सांगतील. 

पण ज्या महाभारतांत विशिष्ट प्रसर्गी असत्य बोलण्यांत पाप नाहीं 
असें म्हटलें आहे तेंच महाभारत सांगते. 

आत्महेतोः परार्थे वा नमहास्याश्रयात्तथा । 
ये सपा न वदन्तीह ते नरा स्वगंगामिनः । 
* स्वार्थाकरतां, परहिताकरतां, किंवा थद्रेने या जगांत जे खोटे 


बोलत 
नाहांत, त्यांसच स्वर्ग प्राति होते ! [ अनुशासन पर्व १४४ र 


१५९ 
ज्र ह < जे 
उच खाथोकरतां किंवा उच्च परार्थाकरतां असत्य भाषण करणारे 
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हे पापी नाहींत, असें जरी धरमग्रेथ सांगत असले तरी ते पुण्यवान्‌ नाहींत हेंहि 
खरे. कोणत्याहि प्रसंगी खोटें न बोलणारे हेच खरे पुण्यवान, 
व तेर्‍च स्वर्गाला जातात असें महा भारत सांगते. चोरापापून किंवा दरवडे 
खोरापासून निरपराध्यांना बचावणारा हा असत्य बोलत असला तरी 
प्राण वांचविण्याचें महत्काय त्याच्या हातून होत असल्यामुळ तो पापी 
ठरत नाहीं हें खरे आहे. स्वतःच्या किंवा आपल्या नातेवाइकांच्या 
स्वार्थांकरतां खोटें बोळणाऱ्यापेक्षां हा निस्वार्थी खोटे बोलणारा निःसंशय 
चांगळा यांत वाद नाही. पण हेतु कितीहि उच्च असला व श्रेय का प्रेय 
असा प्रश्न पुढें उभा राहिला, म्हणजे जो श्रेयाळा-आपल्या त्रताला- 
चिकटून रहातो तोच श्रेष्ठ होय. महाभारताच्या अनुद्यासन पवात जो 
सत्यासबरंधीं दण्डक सांगितला आहे, ताच गांधांबादांत आभप्रत आह. 
गांधीवाद जेथें सत्याला परमेश्वर म्हणतो, तेथें तो सत्याच्या बाबतीत 
तारतम्याने वाग .असें करस म्हणेळ ? तो वाद सत्याच्या बाबतींत 

जडवत्‌ आचरेत्‌. ? युम्यासारखे वागा असेहि सांगत नाहीं. गाय कुठें 
आहे असें विचारलें असतां गांधीवादी वेड्याचे सांग आणणार नाही, 
गाय प्रवेकडे गेळी असतां ता पश्चिमेकडे गेला असं असत्य सांगणार 
नाहीं, किंवा कोठें गेली तें मला माहीत नाहा, असा सत्यापळापहि करणार 
नाही. तो एक तर सांगेळ कीं, “ गाय कोठे गेला हे मला माहात आहे, 
पण मी तें तुला सांगणार नाहीं ? किंवा तो म्हणेळ * माझ्या बराबर चल 
मी तुला गाय दाखवतो; पण तिच्यावर हात टाकण्यापूवी तुला माझ्या 
प्रेतावरून जावें लागेळ. अश्या प्रकारें सत्याचें व गाईचे रक्षण करात 
असतां त्याला स्वतःच्या प्राणाला मुकावें लागेल, पण सत्याग्रहाने मरणाला 
केव्हांही तयार असले पाहिजे. मरणाचें भय सत्याच्या आड यता कामा 
नथे. जो स्वतःच्या किंवा परक्यांच्या मरणाला ]भऊन असत्य सागता, 
तो कदाचित्‌ मरणापासून त्यांचा बचाव करूं शकल, पण स्वतःच्या 
आध्यात्मिक हानीपासून त्याचा बचाव होणार नाही. ह्या हानाला जो 
तयार असेल त्याने असत्य बॉळावें, त्यांत पाप लागणार नाहा. 


र“ ज असं स्हणत असतील कीं, अशा गांधळढून टाकणाऱ्या प्रसर्गा सत्य 
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बोललो तरी मी स्वर्गी जाईन हें सांगणेंच मुळीं खोट आहे; कारण 


७२ गांधींचा अहिंसावाद 
पडत न या 
सांगणाऱ्यानें स्वर्ग कर्घी पाहिला आहे ! अक्शा बुद्दिवादी लोकांना हें 
गांधीवादाचें आत्यंतिक स्वरूप पटणार नाहीं. ते म्हणतील धडधडीत 
दिसणाऱ्या अन्यायाला दूर तारून सत्यरक्षण करणें हीच चूक आहे. पण 
गांधीवाद इतर लौकिक किंबा पारल्क्रौकेक, बुद्दिग्राह्म किंवा भावनाग्राह्म 
विकारांना कवटाळून सत्याचे सुकाणू सोडूं इच्छित नाहीं हेंहि तितकेंच 
खरें आहे. 


गांधावार्दा महाभारतांत सांशेतलेल्या अपवादात्मक असत्यांचा धिःकार 
करणार नाहीं. जो तो आपापला आदर्श निवडीत असतो. सत्याकरतां 
आपल्या राज्याचे, बायकोमुलांचें बाठिदान करणारा हरिश्चंद्र हा गांर्घा- 
वादाचा आदरे ठरेल. नारायण नांवाचा उच्चार तूं करू नकोस आणि 
केलास तर तुला जाळीन, कड्यावरून ढकलीन, कढईत तळीन इत्यादि 
धोकांना न जुमानणारा व नारायणाचा जप न सोडणारा प्रल्हाद हा 
गांधीवादाचा आदश ठरेळ, पित्याची आज्ञा नाण मातून वनवाल 
पत्करणारा सत्यवचनी राम हा सत्यापुरता गांधीवादाचा आदरही ठरेल. 
श्रीकृष्णाच्या विरुद्ध गांधीवाद कांहीं सांगत नाहीं; पण श्रीकण्ण हा 
गांधीवादाचा आदर्दां ठरेल असें वाटत नाही. विदिष्ट प्रसंगी असत्य 
बोलावे लागतें आणि विदिष्ट प्रसंगीं हिंसा करावी लागते असें सांगणार) 
श्रीकृष्ण जरी परमेश्वर असला तरी सत्याचें व अहिंसेचे तत्त्वज्ञान, हें 
अपवाद सुद्ठां मानावयास तयार नसल्यामुळें गांधीवाद श्रीकृष्णाला आदश 
मानणार नाहीं, याचा अथं त्याला देव, सर्वेश वगैरे मानावयास तयार नार्ही 
असें नाहीं, पण प्रत्येकाचे देव निराळे असतात आणि हिंदुघर्मात तर 
असंख्य देव आहेत. एका देवाचा भक्त. हा दुसऱ्या देवाचा निंदक 
नसतो. तेव्हां रामाला आदर्श मानल्याने कृष्ण कमी ठरत नाहीं. पण 
हो तुलना येथेंच सोडणें वरे. 


दुसऱ्यार्‍चे प्राण वांचविण्याकरतां असत्य बोलण्याऱचा उपदेश क 
विरुद्ध जरी कांही सांगावयाचे नसले तरी 
अर्शी कांहीं उदाहरणे घडली आहेत 
मस्तकच नमवलें पाहिजे. पन्नादाईचें 


रणाऱ्या 
इतिहासांत अलोकिक त्यागाची 
को, ज्या उदाहरणांपुढें आपण 
उदाहरण किती थोर व उदाक्त 
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आहे. या दाईनें वाळराजाचा वध करण्याकरतां त्याचा शत्रु येणार व 
त्याला ठार करणार असें पहातांच आपल्या लहान मुलाला त्या पाळण्यांत 
निजवळें व कुठें आहे राजपुत्र असें विचारतांच तिनें आपल्या मुलाकडे 
बोंट केळं, स्वतःच्या डोळ्यांदेखत तिळा आपल्या मुळाचा वध पहावा 
लागला. अपत्यप्रेमापेक्षां स्वामिभक्ति श्रेष्ठ असाच याचा अर्थ आहे. 
तिनें असत्य बोळून आपल्या मुलाचा प्राण वांचविला नाहीं, तर त्याचा 
प्राण धेवाविळा. अक्शा स्त्रीला असत्य बोलल्याबद्दळ .जर दोष दिला 
तर तिच्या अलोकिक त्यागावद्दळ तिळा धन्यवाद देले पाहिजेत. 


मराठेशाहीच्या काळांत अर्शी कांही उदाहरणें घडलेली आहेत. 
संभाजी राजांना पकडून नेल्यानेतर त्यांची पत्नी बालराजासह तेथून 
निसटते. पण वाटेंत मोंगलांकडून त्यांच्यावर घाला पडतो. त्यावेळी 
राणोजी शिकक्‍्यांची बहीण मीच येसूवाई आहे असे सांगते व रा्णा- 
साहेबांची सुटका करते. पुढें राणीसाहेब सुखरूप गेल्यावर ती मुसल- 
मानांच्या अटकेंत पडलेला वीरस्त्री हिरकणी खाऊन आत्महत्त्या करते. 
अश्या श्रीचे असत्य भाषण तिच्या स्वर्गाआाड येणार असेल तर येवो; 
पण तिच्या अलौकिक त्यागाबद्दळ तिळा सद्वतीच प्रात होईल, अशाच 
प्रकारचीं अलोकिक उदाहरणें जगाच्या इतिहासांत अनेक घडतात, फक्त 
आपल्याला त्यांची माहेती नसते. 


सत्यासत्य विचारांत आपण चार प्रकारचीं उदाहरणें पाहिली. (9 ) 
असत्य बोळून प्राण वांचविणारांचीं, (२) असत्य ब्रोळून प्राण देणारांचीं, 
(३ ) सत्य बोळून प्राण वांचविणारांचीं ( ४ ) सत्य बोळून प्राण देणा- 
रांची, पहिल्या प्रकारांत धर्म राजाचें * नरो वा कुंजरो वा येतें. त्यांच्या 
असत्य भाषणामुळे द्रोणाचाय मेले, पण पांडव जगले व ते विजयी होण्याचा 
रस्ता मोकळा झाला. यांत पांडवांचे प्राण, वांचण्यापेक्षां यश मिळणे हेच 
प्रातव्य होतें. दुसऱ्या प्रकारांत पन्नादाईचें उदाहरण येतें. तिनें आपला 
सुलगा असत्य बोलून मारला. सत्य बोळून प्राण वांचळे असे हारेश्रंद्र, 
प्रल्हाद. त्यांच्या सत्यनिष्ठेला मिऊन मृत्यु पळाला. हरिश्रंद्राच्या सत्य- 
निष्ठेमुळें विश्वामित्राच्या अंतःकरणांत बदल झाला व त्याचे प्राण वांचे, 


'२७४ गांधींचा अ्हिसावाद 
प्रल्हादाचें तर्सेंच झाळें. आतां उरला एकच प्रकार व तोच महत्वाचा 
प्रकार आहे. सत्य वालेन, मृत्यु आला तरी सत्य सोडणार नाहीं; असें 
'म्हेणणार फारच विरळा, धमाकरतां संभाजीने मृत्यूला कवटाळले, देशा- 
करता हृजारांजण मरतात, प्रेमाकरतांहि कांहींजण आत्महत्या करतात; 
किंवा संकटांत जीव घालतात. पण मृत्यु समोर उभा असतां मी सत्य 
'साडणार नाही असे म्हणणाऱ्यांचीं उदाहरणें फारच क्वचित्‌ असतात 
'म्रत्यु व सत्य हे तराजूच्या दोन कांसर्यांत टाकून त्यांत सत्य श्रेष्ठ आहे- 
मरण्याटायक आहे-असें वाटग्याची प्रव्रत्ति झाली पाहिजे, अर्से सत्यावर 
प्रेम किर्ता जणांचें असतें £ हरिश्चंद्र सत्याकरतां मरायला तयार होता; 
-मल्हादाहे हाता. पण दोघेहि वांचले. ते बांचले म्हणून त्यांचे सत्यप्रेम 
हणकस होते असं नाही, पण सत्याकरतां मेलेल्यांचें अक्षे एक उदाहरण 
' पुराणांत सांपडेल. तें उदाहरण म्हणजे खिश्चन धर्मसस्थापक येश्रू खिस्ताचे. 


अश्रू खसत्त हा प्रेम, सेवा व सत्य यांचा उपासक. त्या काळच्या 
'ब्यूना त्याचा उत्कधनं सहन हाइना गग|जाग हा गासावडा जाता, 
त्याच्यामागे गांवेच्या गांबें लागतात, तो चमत्कार करतो, मेलेल्यांना 
उठवतो, आणि आम्हां जुन्या सनातनी लोकांना धघमंबुडवे म्हणून शिव्या 
देतो ! येथ्वू खिस्ताच्या निंदेंत काय खोटें होतें १? पण प्रतिष्ठेला माणूस 
अळा पडतो आणि त्या प्रतिष्ठकरतां सज्जनांचे प्राणाहे घेतो. 


कैथनाला येशूच स्वागत अभूतपूवे झालें. त्याच वेळां येशूने सोमवार 
व मगळवारी चचमध्यें प्राथनेच्या दरम्यान प्रवचने केलीं. ज्यूनीं त्याला 
अडावेट, प्रश्न विचारळे, पण येशूने त्यांना खोल्या धमीचरणाबद्दळ व 
'ढोगीपणावद्दळ इतकें फजीत केलें कॉ त्यांचीं तोंडें काळींठिककर झाली 
'त्वासुळे तर त्यांचा राग वाढलाच. त्यांनी फक्त ३० स्प्याचा नाणीं 
बऊन ज्यूडासकडून येशूला पकडविलें; ज्य़॒ चर्चच्या मुख्याधिका यापुढें 
उभं केळ, उदराला मांजरापुढें उभे करण्यासारखेच होते ते. त्याच नांब 
अनास हातं. ता मध्यरात्र होती. तेथें काहा दुष्ट जमा झाले होते. 
जाड्या धमावर ते पोटें जाळीत होते. त्यांच्या आड येशू येत होता. 
'त्याच्यापुढ येशू उभा राहिला. याच्यावर कसला आरोप लादावा हें त्यांना 
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ठाऊक नव्हतें. पण कांहीं गोष्टां त्याच्याकडून निघाल्या तर आरोप 
बनावितां येईल असा त्यांनी विचार केला, त्याला अनासनें विचारलें, 
: तुझ्या शिष्यांबद्दळ व तुझ्या शिवणुकीबद्दळ माहिती दे. ' येशू 
म्हणाला, ' येथें जमलेल्यांना ती माहिती आहे. ते माझ्या प्रवचनांना 
हजर राहिलेळे आहेत. ' जुन्या धमंगुरूंचा हा अपमान होता. त्यांचे 
डोळे लाळ झाले. त्याच्या आसपासच्या लोकांनीं असें बेमुवंतखार उत्तर 
'दिल्यावद्दल येशूच्या तोंडांत लगावल्या. त्यानें मुकाट्यानें तो मार खाल्ला, 

त्याला नंतर सॅनेड्रीमच्या कोर्टापुढे नेळा, केआफस हा मुख्य धर्मगुरु 
होता. हा केआफस पूर्वीच म्हणाला होता काँ, हा माणूस ज्यूंच्या 
करतां मेळाच पाहिजे. अक्या पंचायतीपुढें येशूचा खटला सुरूं होणार 
होता. पण त्याच्यावर काय आरोप लादावा हें मात्र कोणाला कळत 
नव्हते. त्याळा ठार मारण्यासारखा आरोप तयार करावयास हवा होता. 
त्याला पुष्कळ डिवचला तरी तो शांत व गंभीर होता. शेवटीं त्याला 
देवाची शपथ घाळून विचारळें, ' तू इं्वराचा प्रेषित आहेस का नाहींस 
तें सांग? * येशूला उत्तर देणें भाग पडलें, “ होय मी आहे. *' “ आतां 
आणखी साक्षी पुरावे काय करायचे आहेत, बोला पंच हो, ह्या देव- 
द्रोह्याला काय शिक्षा द्यायची £ !? धर्मगुरूंनी विचारलें. सवजण म्हणाले 
“ देहदंडाची त्याला शिक्षा द्या. ? 


पण त्या पंचांना 'शिक्षा देण्याचा अधिकार नव्हता. आपल्या 
अभिप्रायासह त्यांना हे खटळे रामन कोर्टांत पाठवावे लागत. त्या- 
प्रमाणे आरोपपत्र व आपला अभिप्राय यासह त्यांनीं येशूला रोमन 
कोटात पाठविलें. त्याला रस्त्यांतून कोर्टात नेत असतां ज्यूर्नी त्याच्यावर 
ऱल्त्ताप्रहार, मुष्टिप्रहार किती केळे असतील याऱ्ची मोजदाद नाहीं. त्यांनी 
त्याचे डोळे बांधळे, त्याला मारळें आणि म्हटलें “ अरे तूं देवदूत ना, 
-मग सांग कोर्णी तुला लाथा मारल्या १? 


पायळेट हा रोमन कोटांचा न्यायाधीश होता. त्याने सकाळीं ७ 
-वाजतां कोर्टाला सुरवात केळी. पायलेटनें त्या ज्यूंना विचारलें. ““ काय 
र्‍याच्यावर आरोप आहेत £ २? “ (9 ) राष्ट्र बिघडवण, (२) सीझरला 


७६ गांधींचा अहिंसावाद 
खडणा न देणें. ( ३२ ) आपण स्वतः देवदूत आहों-राजा आहों-असें 
म्हणण, हे तान आरोप आहित. ?' ज्यूंचा पुढारी म्हणाला, पाहेला 
आर[प गुळसुळांत होता. दुसरा आरोप खोटा होता. कारण येशूने खंडणी 
दण्याचा उपदेश केला होता. पण तिसरा आरोप भयंकर होता. 
ज्यूंचा राजा आहेस काय १ ?' पायलेटनें विचारलें. 
येशूळा त्याचा रोख कळला नाहीं. “ तुर्म्हा स्वतः हा प्रश्न विचारतां, का 
णा तुम्हांला तसे सांगतात म्हणून विचारतां १ मी राजेपदावर हक्क 
सागत अस आपल्याला विचारावयार्चे आहे का मी देवदूत आहे असें 
ञ्यू म्हणतात, त्याळा अनुलक्ून तुम्ही मला हा प्रश्न विचारतां १ 
उच्छतने पायलट म्हणाला, “ मी काय ज्यू आहे ? मला ज्यूंच्या 
मातहत्तांशीं काय करावयाचें आहे ! तुझ्या राष्ट्राने आणि मुख्य धर्मगुरूनें 


तुला माझ्यापुढ आणलें आहे. तूं काय केळे आहिस १९ बोल, तूं राजा 
का आहेस ११? ' 


“ होय ?' येथ्रू म्हणाला, “मी राजा आहि. पण माझें राज्य इहलोकींचे 
नाही. :*? 
: तुझे राज्य, मग काय तूं राजा आहेस १ ?? 
होय, मा राजा आहे. जे जे सत्याचा शोध करणारे आहेत त्यांचा 
मा राजा आहें. ज्याला ज्याला सत्याची चाड आहे, तो तो माझा 
शब्द प्रमाण मानतो. !? 
सत्य, सत्य ?' पायलेट उपहासानें म्हणांला. 


“ स॒त्य हें काय आहे १ १? आणि त्यानें येशूच्या तोंडून सत्याची 
व्याख्या ऐकण्याची पर्वा न करतां खटला संपविला. त्याला रोम राज्या- 
वर यशूमुळे सकट येणार आहे असें वाटेना. तो रोमच्या गादीवर ह्क्कहि 
सांगत नव्हता किंवा लोकांना स्वतः राजा होण्याकरतां बंडाकरतां 
1चथवाताह नव्हता तेव्हां त्यानें येशूला दोषमुक्त करावें असें ठरविळे 
पण हा निकाळ जाहीर करण्यापूर्वी तो त्या ज्यूकडे गेला, त्याला रोमहून 
अशा ताकोद होती कीं, त्यानें ज्यूना विनाकारण दुसवूं नये मॅजिस्ट्रेट 
फयादचा सल्ला घेण्यास जातो, काय न्याय आहे! ते फियांदी म्हणाले 
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£ कांय हा निरपराधी आहे ? जो स्वतःला राजा म्हणवतो, तो राजद्रोह 
नाहीं काय १ आम्हां ज्यूंच्या नव्हे, पण तुम्हां रामन लोकांच्या राजा- 
विरुद्ध हा राजद्रोह करतो आहे, याला काय तुम्ही जिवंत सोडणार !? 
पायलळेटचें मन बदलळेना. स्वतःच्या मताविरुद्ध याला कसा ठार करावा १ 
इतक्यांत पायळेटळा त्याच्या बायकोकडून चिठ्ठी आली. “या प्रामाणिक 
पुरुष्राळा कांहींहि करूं नका, मला त्याच्यामुळे रात्री स्वझांत चास झाला.! 
कितीहि शूर रोमन असला तरी त्याचें धेथ स्वप्तें म्हटलें कीं खचते. 
पायलळेट पुन्हां गोंधळला. त्यानें ऐकळें की, येथ्वू हा गोळेलीचा आहे. 
त्याबरोबर त्यानें गौठिलीच्या हेराड नांवाच्या न्यायाधिशाकडे त्याला 
पाठाविळा, तो न्यायाधीश त्या वेळीं जेर्शळेमळाच होता; पण तो ज्यू 
होता म्हणून त्यानें ती जबाबदारी नाकारली. येश्रू परत पायलेटपुढें 
आला. ज्यूंनीं कोटीत जमलेल्या लोकांना आतां भडक्रावून दिलें. 
“चढवा, त्याला कूसावर चढवा? लोकांचा एकच तूर निघाला. पायलेट 
म्हणाला, “ आज तुमचा पास-ओव्हस्चा सण आहे ना £ तुम्ही या 
सणाला एक कैदी बैधसुक्त करतां ना ? मग येशूला सुक्त कां कर्रीत नाही !? 
लोक ओरडले, ' नाही, नार्ही. त्या देशद्रोह्याला सोडणार नाही. ? 
पायलेट पुनः भ्रमांत पडला. येशूच्या दिव्य दृष्टीनं त्याचें अंतःकरण 
चदळून टाकलें होतें. पायळेट म्हणाला, “ मी त्याला क्रूसावर चढवणार 
नाहीं, मी त्याला फटके देवर्वींन व मोकळा करीन. ' लागलाच येशूला 
बाहेर आणतात, उघडा करतात व त्या सत्याच्या उपासकाला खांब्राळा 
आवळून फटके मारतात. त्याच्या अंगांतून रक्त वाहूं लागतें. येथूचें शरीर 
त्या मारानें थरथर कांपूं लागतें. इतक्यांत त्याची राजा म्हणून चेष्टा 
करण्याकरतां एक कांटेरी मुकुट त्याच्या डोक्यावर घालतात व हातांत 
एक वेळूची काठी देऊन म्हणतात, * ज्यूंच्या राजाचा जयजयकार असो.' 
ज्यूंचे एवळ्यानें समाधान होत नाहीं. ते म्हणतात, ' हा मेळाच पाहिजे. 
देवदूत म्हणवतो आपल्याला | ! पायठेटचें काळीज धडधडू लागतें. तो 
येश्लूजवळ जातो वब विचारतो. ' बाबा, तू. कोठून आलास ११ येशूने 
उत्तर दिळें नाहीं. ' तू माझ्याशी बोलत नाहींस ! तुला मारण्याची किंवा 
तारण्याची शक्ति माझ्यांत आहे हें तुळा ठाऊक नाहीं £ ' येशूने उत्तर 
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दिलें, ' स्वतःच्या शक्तीवद्दळ हा तुझा. भ्रम आहि.. जी परमेश्वराने तुळा 
शक्ति दिळी असेळ तेवढीच तुला माझ्या विरुद्ध उपयोगांत 
आणतां येईल, तू वाईट आहेस.. पण ज्यांनीं मला तुझ्या 
स्वाधीन केळं ते. तुझ्यावेक्षांहि जास्त पापी आहेत. * पायलेट 
पुनः गडबडला, लोक ओरडत. होते, त्याला, ठार करा; पण 
त्याचें अंतःकरण सांगत होतें “ तसें करू नकोस. ? इतक्यांत त्याच्या 
डोळ्य़ांसमोर रोमच्या राजाची क्रूर, भयंकर व संशयी मूर्त उभी राहिली. 
याला सोडळें तर सीझर बादशहा मला आपला शात्रु. म्हणतील. हा 
विचार येतांच त्याने आपलें मत. बदललें.. त्यानें पाणी. आणवलें, हात 
धुतले व तो लोकांना म्हणाळा,. “ या पुण्यात्म्याच्या रक्ताचा स्पर्श 
माझ्या हाताळा लागू नये म्हणून हे मी हात. धुतों. * सर्वजण म्हणाले, 
* ठोक आहे. त्याच्या वधाचे पाप आम्हांला व आमच्या मुलाबाळांना 
लागू दे. * नेतर त्याने येशूला त्या राक्षसांच्या ताब्यांत दिलें व 
सांगितळें कॉ, “ चढवा त्याला क्रूतावर. ? 

सवच जन्मभर ज्यानें सत्याचा प्रचार केला, त्याच सत्याकरतां येशूने 
हजारा लोकांकडून आपल्या शरीरांत खिळे टोचून घेतले ! पांडुरंग जसा 
विटेवर अट्ठावीस युगे उभा आहे, तसा येशू आज १९४१ वर्षे ' सत्य 
सत्य * करीत क्रूसवर उभा आहे. सत्यधमीचा प्रचार जर येशूनें केळा' 
नसता व आपल्या दात्रूवरटि प्रेम करण्यास शिकवले नसतें तर त्याला, 
क्र्तावर मरण्याची खास पाळी आली नसती, 

येश्रू खिस्तापू्वीं ४६९ व्या वर्षी जन्मलेल्या सॉक्रेटिसचें विस्मरण 
संत्यासत्याच्या विवेचनांत होतां कामा नवे. येशू खिस्त जेरूदालेममध्यें 
रामच्या क्रोधाला बळी पडला व सॉक्रेटिस अथेन्समध्ये ग्रीकांच्या धर्म- 
1वन्मुखतेला बळी पडला, वयाच्या ७० व्या वर्षी या तत्त्वज्ञाला त्याच्या' 
शत्रेनीं “ गांबांतली पोरें विघडावेतों व लोकसत्ताक राज्यांतळे देव मानीत 
नाही ** म्हणून कोटांपुढें खेंचलें. त्याच्या मित्राने बचावाचें भाषण तयार 
करून ॥देळ, : कसला वःचाव ६? सॉक्रेटिस म्हणाला, “ मी परमेश्वराच्या 
आशेने जनतेची सेवा करीत आहे. त्याकरतां मळा शिक्षा होत असेळ 
तर ता आनंदाने भोगेन., न्यायाधीशहो, जर तुम्ही मी सत्याचा शोध 
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सोडून द्यावा या अटीवर मला मुक्त. करणार असाल, तर मी म्हणेन: 
नको. मला ती सुक्तता नको. मी सत्याच्या मार्गे जाइन. इंश्वरराचीः 
आज्ञा पाळीन आणि माझ्यांत ताकद आहे तोंपर्यंत मी तच्वाचें. 
अध्ययन सोडणार नाहीं, मी.मेटेल त्यांना विचारीन अरे, तूं सत्याकडे 
दुलंक्ष करून पेश्याच्या व मानाच्या मागें लागतोस ! *? त्याच्या या 
जब्राबावरून न्यायाधीशमंडळ क्षुन्ध झालें व त्याला मृत्यूची शिक्षा 
फर्मावळी, त्या काळच्या कायद्याप्रमाणे साक्रेटिसला हद्दपारीसारखी दुसरीः 
शिक्षा मागून घेतां आली असती.. तो म्हणाला, मला लोकांचा उपकर्ता 
म्हणून मोकळा सोडा, लोकांच्या खर्चाने मळा खाणापेणे द्या. आतां तुम्ही 
मला दोषी म्हणतच आहां, तेव्हां फार तर ५० रुपये दंड हवा तर 
घ्या. त्याचे मित्र म्हणाले, १५०० रुपये कबूल कर म्हणजे तूं सुटशील.. 
त्यानें नकार' दिला, न्यायमूर्तिमंडळ या औद्दत्याला रागावळें व त्या- 
काळच्या रूढीप्रमाणें त्याने हेमलाक (विष) पिऊन मरावें, अश्शी त्याला 
शिक्षा दिली. 


मृत्यूचा दिवस आला मैत्र व शिष्यांचा त्याच्याभोवती गराडा 
पडला होता. त्याची पत्नी व तरुण मुलगा त्याच्याजवळ होतीं, दोधेहि 
आक्रोश करीत होते, साक्रेटिस आपला शिष्य क्रिटोला म्हणाला, “ अरे,, 
हिळा येथून घेऊन जा. *' तिचें मन वळवून तिला नेण्यांत आलें. 
नंतर साक्रेटिस आंथरुणांत उठून बसला. त्यानें जाड बेड्या घातलेले 
आपले पाय घासळे आणि सुखदुःखावर प्रवचन सुरूं केलें. मृत्यूच्या 
अमरत्वाची त्यानें चर्चा केली. संथ्याकाळ होत आली, तसा तो उठला, 
त्यानें ल्यान केलें. सूयांस्ताचे वेळीं त्याला मरावयाचें होते. सरकारी 
अधिकारी हातांत विष्राचा पेला घेऊन आला आणि म्हणाला माझ्यावर 
रागावू नका. इतकें बोळून आधेकाऱ्याने ताड वळविले व तो रडूं लागला. 
त्याचा शिष्य क्रिटो म्हणाला, “ अजून तूर्य अस्ताला गेला नाहीं 
इतक्यांत गर्दी कां करतां १ * “ वेडा आहेस तू ' साक्रेटिस म्हणाला, 
: आण तो विश्राचा प्याला. *ः असें म्हणून त्यानें प्याला हातांत 
घेतला. त्यांतला थोडासा अद्य त्यानें देवाळा समर्पण करण्याकरतां 
जमिनीवर ओतला व बाकीचा शांत चित्ताने प्राशन केला. सभोवार 
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जमलेल्या मित्रांना तो प्रसंग सहन कखेना., पण सोक्रेटिसरने त्यांना शांत 
रहाण्यास सांगितलें, हळूं हळूं विषाचा परिणाम होऊं छागळा. तो बेशु 
झाला अशागि शेवर्टी त्याची प्राणज्योति मालवली. येहूच्या व साक्रेटिसाच्या 
मृत्यूनेतस्च त्यांचीं तत्त्वज्ञान लोकांना पटूं लागलीं, त्यांच्या आत्मयज्ञा- 
मुळें ही क्रांति घडून आली नाहीं काय १ 

आपल्याकडील संतमंडळांत घमोकरतां छंळ सोसलेल्यांचीं उदाहरणें 
सांपडतात. विष्राचा प्याला प्राान करणारी मिराबाई व पांडुरेगाकरतां 
मरण पत्करणारी कान्होपात्रा, सखूब्राई यांचाहि उलेख केला पाहेजे. 
इस्लाम धर्मातील हसनचचें उदाहरण असेच उज्ज्वळ आहे. 

देवाला सत्य म्हणून म्हटलें काय., धर्म म्हणून म्हटळें काय, अगर 
अन्य नांवानें संबोधळें काय, सवाचा हेतु एकच. सद्धमांचा जगांत प्रभाव 
व्हावा, म्हणून आजपर्यंतच्या सर्वे तत्वज्ञांनी, द्रष्टयांनीं, साधुसंतांनी व 
विरक्त पुरुषांनी प्रयत्न केळे आहेत. सर्व धर्मांत हेंच सत्तत्त्व आपणांस 
पहावयास सांपडते. कोणताहि धर्म असत्य बोळला अगर असत्यानें वागा 
असे सांगत नाही. म्हणूनच सत्याच्या उपासकाला सर्वे धर्म सारखे 
वाटतात. 

सत्याचरण करतांना व्यवहासंत किती अडचणी येतात, हें काय 
आपल्याला ठाऊक नार्ही १ सत्य पाळनाकरतां आत्मत्याग करणारांची वर 
दिलेलीं उद हरणें आपण काय नुसताच पहायची ! कांहाजण म्हणतील 
की, “आध्यात्मिक सृष्टींत सत्य पालन सोपें आहे, कारण तेथें गमविण्या- 
सारखें कांहीं नसते. पण व्यवहारांत सत्याचरण करणें फार कठीण 
आहे "आध्यात्मिक सृष्टींत प्राण देण्यापयेत पाळी कशी येते 
च येश्वू खिस्त, सॉक्रेटिस वगैरेंच्या उदाहरणांवरून दिसत असल्या- 
मुळ आध्यात्मिक साष्टि निभय आहे असें नाही. पण व्यावहारिक जगांत 
सत्याचरण करण्यास अडचणी फार असतात यांत संशय नाहीं. जे गाय 
न कसायाच्या गोष्टी सांगतात, त्यांनीं निदान व्यवहारांत आपण किती 
खर बोलतो याचा स्वतःच्या मनाशीच पडताळा ध्यावा. जिथे, नफ्या- 
तोट्याचा प्रश्न नसतो तेथेंहि खोटें बोलण्याची खोड लागलेली असते. 
छहानपणापातून ही संवय जडत जाते, आणि खोटें बोलण्यांत कमीपणा 


व्यवहारांतील सत्य ८१ 


क क आव्यक 


५५-५/५/५/५”५/५/५/५/५/५/५/५/६/९”९/५/१५/९/९/९/५/४/१५/४/४- ५/५/५/५/५/५/५/४५/४/५/१५/*/५/५” 


आहे असे न वाटतां हुशारी आहे असें वाटूं लागतें. खोटें बोळून एक- 
मेक एकमेक्रांडा फसर्वीत असतात. घरांत, दारांत, समाजांत, राजकार- 
“णांत, व्यापारांत, खोटें बोलण्याचा इतका प्रात पडतो को, त्यापासून 
आपण स्वतःची व समाजाची हानि करतों असें वाटत नाही. १४ 
वर्षीच्या मुळाचें अर्धे तिक्रिट काहून तो बारा वर्षीच्या किंवा दहा वषीच्या 
आंतळा आहे असे खशाळल वडील सांगत असतात. क्रिकेटची मंच 
किंवा सिनेमा पहायला गेलेले चिरजीव मास्तरनी आज जादा तास 
बघ्रेतळा असे वडिलांना सांगावयास कमी करीत नाहींत. शेजारची बाई 
दूध मागण्याकरतां आळी तर मांजर दूध पिऊन गेळें असें सांगावयास 
-बाईसाहेच कचरत नाहींत. सायकलला दिवा लावला नसला तरी आतांच 
दिवा गेला असे पोलिसळा कोणताहि शहरांतला ग्रहस्थ सांगेळ, चार 
दिवसांचे शिळे लोणी विकणारा आतांच ताजा डबा फोडला, असें 
गिऱ्हाइकाला सांगतो. लांच न देतां एखाद्या सरकारी किंवा निमसरकारी 
'नोकराकडून वाजवी काम करून घ्यावयाचें असेळ तर तो वेळ असूनाहे 
वेळ नाही असें उत्तर देईल. अर्शी उदाहरणें कितीतरी देतां येतील. 
सत्याचा उपदेश करणांरे उपंदेशकाहि आपल्या उपंदेशाविरुद्ध वर्तन 
'केरीत असतात. 

अश्या ह्या व्यावहारिक असत्याबद्दळ कितीजणांना चीड येते! 
म० गांधीच्या सत्याबद्दळ बोलतांना सर्वेजण म्हणतात, “ अहो 
आम्ही कर्धी असत्य बोलतो १ सामान्यतः ' आम्ही सत्यच बोलत 
असतों. आतां कांही प्रसंगच असे असतात का सत्य बोळून 
भागत नाहीं. सरकारनें. आमच्यावर राजद्रोहाचा खटला केला तर काय 
खरे बोळून तुरुंगांत जावें १ असल्या शठावरोबर शाठ्य नींतीनेंच वागळे 
'पाहिजे. हाच खरा धर्म आहि. *? गांधीवादाचें राजकारणांत आगमन 
'होण्याळा हीच वृत्ति कारण झाली. अधिकारी वग अत्यंत शिरजोर व 
जनता भित्री. आपला मिंत्रेपणा शाठ्य नीतीच्या सोज्वळ नांवाखाली 
जनता दडपून टाकीत असे. त्याचा परिणाम असा होतो कीं, राज- 
द्रोहाच्या आरोपांतून एखादा चळवळ्या सुटला तर त्याबरांबर हजारों 
'छौक हाय खातात. याच्या उलट मी राजद्रोह केला आहे, करणार आहे, 
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तें माझें कतव्य आहे, व ह्या कतेव्याबद्दल जास्तांत जास्त होणारी शिक्षा 
भागण्यास म] तयार आहे, असें म्हटलें व शिक्षा भोगली म्हणजे जनतेंतालि: 
' पाब्ररटपणा जाता. जनता शूर, प्रातिकारक्षम होते. शाख्यनीतीच्या नांवा- 
खालीं आपण जनतेंत असत्य व मित्रेपणा पसरावितों. सत्य नांतीने जनताः 
भंत्रेपणा सोडून देते पण तिळा शारीरिक कष्टाला तयार व्हावें लागते; किंब- 
हुना मरणालाहे तयार असावें लागते. जो आर्थिक, शारीरिक किंवा ' अन्य 
त्यागाला तयार होतो, तो असत्य कधीहि बोलणार नाहीं. असत्याच्या 
मुळाद्या क्षाणक ]केंवा तात्कालिक स्वार्थ असतो, सत्यामुळे क्षणिक: 
स्वाथ बुडतो पण शाश्वत स्वार्थ संपादन करतां येतो. शाठय नौतीमुळें 
आपण जे मिळवू इच्छिता, तें सत्यनीतीने खात्रीनें मिळूं शकतें 
शाठ्यनात यशार्स्वाच होते असें नाहीं. कारण आपला प्रतीस्पर्धी शठ 
असता. त्याच्यापक्षां जास्त हठपणा आपल्या ठिकाणी असला तरी 
आपलाच जय होइल असे सांगतां येत नाहीं. उलट सत्याचा मार्ग हाः 
धापट असल्याकारणानं त्यांत अपयश येण्याचा संभव कमी. तेव्हां सत्य 
का असत्य असा प्रश्न उभा राहिला, म्हणजे स्वकीयांशीं सत्य, परकी- 
यांशीं असत्य, शाठांशीं असत्य, सजञञनांशीं सत्य, असला भेदाभेद गांधी- 
वाद्‌ करू इच्छित नाहीं. त्यामुळेंच जावनांतल्या क्षुलक गोष्टींपासून तों 
अत्यत महृत्त्वाच्या गोष्टांपर्यंत गांधींबाद सत्याचाच पुरस्कार करतो. 


जीवित हें अखंड आहे. त्यांत आपण टप्पे पाडता, आपण मेद 
करता, व्यवहार ]नराळा, नीति निराळी, आणि अध्यात्म निराळें 
समजता. एकांत खर, दुसर्‍्यांत खोटें असें आपण करतों. पण ती चक 
आहे. सत्याच्या बाबतींत तडजोड होऊं शकत नाही 


सत्य म्हणजे काय निव्वळ दोन आणि दोन चार होतात असं 
सांगण आहे ! सत्य म्हणजे काय वेश्वामित्राला दिळेलें हरिश्चंद्राने वचन 
पाळणं आहे १ हें तर आहेच; पण याहीपेक्षां जास्त सत्यांत आहे 
ज नश्वर आहे, जें सांत आहे, त्याच्या पलीकडे असणारं विश्वांतील जे, 
आद्यतत्त्व ज्याला सत्‌ म्हणतात, व जें दिसत नार्ही, त्या तत्वाशी 
एकरूप होणें हाच सल्याचा उद्दश आहे. तेव्हां सत्य हें बोलले. 
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पाहिजे, आचरलें पाहिजे व पाळलें पाहिजे, गांधीवाद हें नव्याने सांगत 
नाहीं, जन्या धार्मेक वचनांना फक्त तो उजळा देत आहे. पण गांधीवाद 
हें जीवनशास्र आहे, त्यामुळेच सत्याच्या या शासतराचा जीवनांत कसा 
उपयोग होतो हें आपण पाहूं. आतां हें खरें कां, सत्याचरण करणारी 

सव जनता एकाच उंचीची असू शकणार नाहीं. आध्यात्मिक सत्य 


य 


हें काय आहे याची अनेकांना कल्पनाहि असणार नाही. पण ते 
आपल्या मर्यादा ओळखतात, सत्याची महर्ताहि त्यांना कळते. ते फक्त 
व्यक्त सृष्टींत घडणाऱ्या गोष्टींच्या बाबतींत सत्य बोलतात व सत्य 
आचरतात. गां्धांवाद हा ध्येयवाद असला तरी प्रत्यकाळा मयादा 
आहेत व त्याप्रमाणें वागण्यास त्याला हरकत नाहा, हाह गांघावाद मान्य 
करतो. हृ सत्य आचरणांत करस आणावयाचचें हे सत्याग्रह सांगतो. 
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गांधावादाने आधुानेक काळांत अत्यत मोठी गोष्ट जर कोणर्ता केली 

सेल तर जनतेच्या हातांत सत्याग्रहाचे शस्त्र देण्याची. शस्त्रबलापेक्षां 
आत्मवल श्र्ठ आहे हा गोष्ट म, गांधीर्नी सांगितली व तिचें आचरण 
करून दाखवळ, आपल्या हातांतील शास्ने गेलीं असलीं, आपल्यांतालि 
प्रातेकारशाक्त नष्ट झालो असली, तरी जोपयंत आपलें आत्मबल नष्ट 


झालें नाही, तोंपर्यंत कोणत्याहि राष्ट्राळा आपल्या भावेतव्याबद्दल निराशा 
होण्याचे कारण नाही, हा म. गांधीर्नी दिलेला दिव्य संदेश आहे. सत्याग्रह 
हें शस्त्र असलें तरी तें शास्र चा 


लावेण्यास शक्ति जी लागते ती आत्म- 
बलानें प्रात्त होते. तरवारी सारखें शस्त्र हे शारोरिक बलानें चालवितां 
येतें. तसें सत्याग्रहाचे नाहीं सत्याग्रह हा आत्मबळ नसणाऱ्याला करतां 
यणार नाह. त्याने सत्याग्रहाचा आव आणला तर तो खोटा ठरेल. 
ज्याचे आत्मबल प्रखर नाहीं, तो सत्याग्रहाळा लायक ठरणार नार्ही 
किंबहुना आत्मबळाची जाणीव नसणारांना सत्याचाहि जाणीव नसते 
त्यामुळें ते सत्याचा आग्रहहि धरू शकणार नाहींत । 
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“: हे आत्मबल काय आहे बुवा ? असें डोळ्यांला दिसणाऱ्या वस्तू- 
पलीकडे कोणत्याहि गोष्टींवर विश्वास न ठेवणारा वास्तववार्दा विचारतो. 
शरीरबल हें लोखंडाची कांब वांकवून दाखवतां येते, पण आत्मबल हें 

. दुसऱ्याच्या डोळ्यांला दाखवतां येणार नाहीं. पण तुम्हांला सुख ।केंवा 
दुःख दाखवतां येतें का ? नाहीं; तथापि वास्तववादी ' मनाचे हे घम 
आहेत ? असें म्हणतो. सुखी माणसाच्या चेहऱ्यावर प्रफुलता दिसते 
आणि दुःखी माणसाच्या चेहऱ्यावर खिन्नता दिसते. आत्मबलाचचेंहि 
तसंच आहे. तुमच्या इच्छेविरुद्ध तुम्हांला एखादी गोष्ट करायला 
सांगितळी तर ती तुम्ही कराळू का? एखाद्या पतित्रता स्त्रीला 
परक्या पुरुषाने व्याभिचार करायला सांगितला, किंवा एखाद्या देशप्रेमी 
हिंदी ग्रह्स्थाळा युनियन जॅकला सलाम करावयास सांगितले, तर दोघेहि 
ता गोष्ट कर्रांत नाहीत. 

प्राण गेळा तरी मी व्याभिचार करणार नाहीं, अगर माझें स्वातंत्र्य 
हिरावून घेणाऱ्याच्या निशाणाला वंदन करणार नार्ही, हें सांगण्याची 
शक्ति कोठन येते ? आपण इतिहासांत अशीं अनेक उदाहरणे वाचता 
व त्यांच्या निश्चयाबद्दळ कोतुक करतों. ती अबला नेःशस्त्र असतं अगर 
तो तरुण डोखलाबद्ध असतो. त्यांना ठाऊक असते का, आपली मरणा- 
वांचून सुटका होणें शक्‍य नाहीं. इतके असूनहि ता अबला व ता तरूण 
प्रतिकार करतात व मरण पत्करतात. हा प्रतिकार करण्यास जे बल 
लागतें, तेंच आत्मबळ होय, आत्मबलाचचा उपयोंग करणारा प्रत्येकजण 
मृत्युमुखींच पडतो असें नाही 

पण आत्मबलावर अवलंबून असणाऱ्या सत्याग्रहींनीं मृत्यूकरतां तयार 
असलें पाहिजे. येश्रू खिस्त हा ऐतिहासिक काळांत आद्य सत्याग्रह होता 
व त्याला मरण पत्करावे लागले. कोणताह ती अगर त्या 
सेद्धांताचा उपासक हा आपल्या प्रखर निष्टेंत जळून खाक होत असतो 
त्याच्या स्वलनामध्यें तीं तीं तत्वें तसत होऊन थुद्ध स्वरूपांत बाहर पड- 
तात. हा एक आत्मयज्ञ आहे, हें सत्याग्रहीन विसरतां कामा नये. 


तेव्हां. आत्मबळ किंवा आत्मिक शक्ति हा अद्या एक अनुभवाने 
प्रत्ययास येणारी शक्ति आहे. ती प्रत्येक व्यक्तीमध्ये थोड्या फार प्रमा- 
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णांत असते. ती शक्ति वाढविण्याचा प्रयत्न करणें अदक्‍्य 
नसतें. एखाद्याने असत्य बोलले नसावें, किंबा चोरी केलेली 
नसावी, किंवा अन्य पातक केलेळें नसावें आणे आपण त्याच्या- 
वर असत्य भाष्रणाचा किंवा चोरीचा आरोप ळादावा, म्हणजे 
त्याच्यावर प्रतिक्रिया कशी होते ह॑आपणांस अनुभवावयास सांपडतें. 
मनावर अगर बुद्धीवर जर शुद्ध संस्कार होत गेळे, दुर्गुणाबद्दल जर 
चीड येत गेळी तर आत्मबल वाढल्यावांचून खास रहाणार नाहीं. 
ब्यांना असे वाटतें की, आपण खोटें बोळळों, अगर चोरी केली 
म्हणून काय झालें, आपलें काम झालें, आपल्या खिश्ांत चार पैसे 
' अधिक पडले म्हणजे झाळें. अशीं माणसें जगांत द्रव्य संपादन करतील 
पण त्यांचें आत्मबल वाढणार नाहीं. सत्य १ 'चोर्रा वगेरेसंबर्धींच्या 
आपल्या कल्पना मोठ्या चमत्कारिक असतात. जे कायद्याच्या पकडीत 
सांपडत नाहीत ते सावच असतात. एरवी प्रत्येकजण जर कायदा 
दूर सारून नातीच्या दृष्टीने आत्मनिरीक्षण करूं लागला तर आपणहि 
केव्हां ना केव्हां चोरी केलेली असते, इतर पातर्के केलेली असतात, 
असेंच त्याचें त्याला समजून येईल. अक्यांचें आत्मबल हें कसें वाढावे १ 
शरीरांत जर घाण सांचली असली तर शरीरत्रल वाढतें का १ शरीरांत 
कुठें घाण सांचळी आहे याचें आपल्याला ज्ञान नसतें, पण पौष्टिक 
खुराक धेऊन आणि उत्तम हवापाण्याच्या ठिकाणीं राहूनाहे शररीर जेव्हां 
तग धरत नाही, तेव्हां आपण तज्ज्ञांचा सल्ला घेतो. आणे ते आपल्या 
दैरारांतील घाण ओप्रघधोपचारानें दूर करण्याचा प्रयत्न करतात. आत्म- 
बलाचेंहि तसेंच आहे. आत्मबलाचा साक्षात्कार न झाल्यामुळें समाजांत 
युन्हेगारब्रत्ति वाढत जाते. ज्याचें आत्मबल श्रेष्ठ असतें तोच नकार 
देऊं शकतो. चार पैशांकरतां वाटेल तीं अपक्रत्यें करणारे पुरुष्र आपल्या 
समाजांत कमी आहेत असें समजण्याचे कारण नाहीं. पोटाकरतां गुन्हा 
करणें हें क्षम्य समजावें, अगर सच्चा माणसांत गुन्हेगारी प्रवृत्ति जी 
वाढते ती पोटामुळें वाढते असें मतप्रतिपादन कांहीं आधुनिक अर्थवादी 
करतात. हिंसावादी जसें अडवतो किंवा असत्यभा. 
तसाच हा प्रकार आहे. माथोकिरूला मां मारावे 


पीहि जसें अडवतो 
कॉ नाहीं, कसायाला 
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स्वोटें सांगावें की नाही, ह्याच प्रश्नाप्रमाणें, खाण्यावांचून मरण्याऐवजी 
र्‍चोरी अगर व्यभिचार केला तर काय हरकत आहे £ असा हा प्रश्न 
आहे. ह्या प्रश्नांची उत्त निराळी असूं शकणार नाहींत. जाविनाला 
आपण किती फक्रिंमत देतों आणि आत्मिक शक्तीला किती किंमत देतों 
यांवर ह्या प्रश्नांची उत्तरें अवलंबून आहेत. गां्धांवादी हा जावनापेक्षां 
आत्मिक शक्ति अधिक मानीत असल्यामुळें, हिंसा करू नये, असत्य बोलूं 
नये आणि चोरीसारी पातकें करूं नयेत असेंच सांगतो. 


शाळेंत प्रत्येक मुलाला ही नीतितत्त्वे सांगतात; समाजसेवक प्रत्येक 
सभ्य ग्रहस्थापुढें ढी तत्त्वें मांडतो. आणि साधुसंताहे निराळें सांगत 
नसतात. पण ताँ ती तच्वें कसोटीला लावण्याची वेळ आली म्हणजे 
मनुष्य युक्तिवाद लढवून पळवाट काढतो. अर्शी माणसें समाजांत फारशी 
'धिक्कारलीं जात नाहींत, कारण समाज अशाच लोकांचा बनलेला 
असतो. फिर्यादीनें कोर्टांत असत्य सांगितलें नाही तर त्याचा वकील 
वाभाडे काढतो. अशी तर आमची समाजरचना ! तेव्हां समाजांत 
जगण्याकरतां नीतितच्यें दूर ठेवावी लागतात. मात्र अशा तत्त्वांचे 
विस्मरण होऊं नथे म्हणून ती ठिकठिकाणी टांगलेली असतात. पण 
बिनबोळके देवळांतळे देव जितपत आपल्या चारित्र्यावर परिणाम 
करतात तितपतच ह्या नातितत्त्वांच्या पाट्यांचाहि आपण उपयोग 
केरता. 


दररोज वेडेवांकडे हिशेब करणारा सावकार, अगर अनेक कुळें 
रसातळास नेळेळा जमीनदार, सरकारजवळ बंदुकीचा परवाना मागतो. 
त्यांना ठाऊक असतें काँ, आपली संपत्ति ही सद्गुणाच्या भूर्मीत पैदा 
झालेली नाहीं. त्यामुळें आपला प्राण केव्हां बेतला जाईल याचा नेम 
नाही. या भीतीने तो आपल्या पदर्री पगारी पेहळवान, पठाण, भय्ये 
अगर शीख ठेवतो. त्याच्या अपकृत्यांचें संरक्षण आत्मब्रलानें कसें होणार १ 
अपकृत्य करणारा हा आत्मबली नसतो, तो शत्त्रबळी असतो. ज्याप्रमाणें 
थर्माचें रक्षण आपण केलें म्हणजे धर्म आपलें रक्षण करतो, त्याप्रमाणें 
जो आत्म्याचें रक्षण करतो, त्याचे आत्मा रक्षण कर्राढ,. तालमीने जसें 
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शरीर वाढतं, किंबा अभ्यासानें जशी बुद्धीची वाढ होते, त्याचप्रमाणे 
'संदाऱ्वरणानें व निग्रहाने आत्मबळ वाढत असतें, ज्याचें आत्मबळ प्रखर 
असतें, तो बाह्य रक्षणावर अवलंबून नसतो. तो आत्मबलानें आपलें 


रक्षण करतो. शस्त्राची त्याळा जरूरी लागत नाही. 


साघुसंतांच्या जवळ पिस्तुले किंवा तलवारी नसतात, पण सरदार व 
जमोनदारांच्या जवळ असतात. कारण एकाला आत्मरक्षणाची जर्री 
नसते आणि तशी जरूर भासली तर तो आत्मबलानें आपलें रक्षण कर- 
ण्याचा प्रयत्न करील. दुसऱ्याला आत्मरक्षणाची नेहर्मीच जरूरी असते 
व तो दाल्त्राशिवाय आत्मरक्षण करूं शाकत नाहीं. लोकांचा पुढारी हा. 
निर्भयपणे लोकांत हिंडतो; पण राजे, गव्हर्नर्स हे. बाहेर हिंडावयाचे. 
असले म्हणजे पोलिसांची पळटण त्यांच्या रक्षणाकरिता उभी करावी 
छागते, ज्याच्याजवळ पैसा किंवा सत्ता असते, व ही. साधने ज्याने 
अन्यायाने संपादन केलेलीं असतात त्याला दास्त्रघारी असावे लागतें, 
आणि साराच पेसा व सारीच संपत्ति ही कमी अधिक प्रमाणांत अप्रशस्तः 
मार्गानें मिळविळेळी असल्यामुळें जगांत आजपर्यंत आत्मत्लानें राष््रक्षण 
करणा राजे, कांहीं अपवाद सोडल्यास, जन्मलेच नाहींत ! 


पण याचा अर्थ आत्मबलानें असें रक्षण करतां येणार नाहीं, असा 
मात्र नाहीं, गांधीवादाची सर्व इमारत या आत्मबलावर उभारलेली आहे. 
सत्य व अहिंसा यांमुळेंच आत्मबळ वाढतें. हिंसाव्रत्तीचा मनुष्य शास्त्र- 
बलावर अवलंबून रहात असल्यामुळें तो आत्मबलळाला तितकी किंमत. 
देत नाही. ह्या आत्मबलानें लौकिक ब पारळोकिक प्रश्नह्ि सोडावितां 
येतील अशी गांधीवादाची खात्री आहे. पण लौकिक आचारांतच आत्म- 


बळ कसें काय प्रभावी होईल, याची सदूबुद्धीच्या टीकाकारांना काळजी 
वाटते. 


सत्याग्रहाने किंवा आत्मबलाने तीन गोष्टी आमच्यासारख्या देशांना 
आाबावयाच्या आहेत. (१) गेळेळें स्वातंत्रय आम्हांडा परत मिळवा- 
“याच आहे. (२) परक्यांच्या कडून आमच्या देशावर जर भविष्य- 
काळी आक्रमण झाळें तर तें आक्रमण परतवावयाचे आहे. आणि 
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(३) आमचा राज्यकारभार अहिंसेने चालवावयाचा आहे. हा कामगिरी 
जरी आपल्याला त्रिविध स्वरूपाची भासली तर्री ती एकच आहे. एखादें. 
हिंसावादी राष्ट्र जर प्रबळ असलें तर तें आपल्या शस्त्राच्या वलावरच स्वतंत्र: 
होईल, परचक्र निवारण करील, स्वकीव्रावर सत्ता चालवाल. शास्त्र- 
बलानें ज्या गोष्टी दाक्य होतात, त्याच आत्मबलानोहि साध्य होऊ शक- 
तील. तेव्हां आत्मबळ किंवा सत्याग्रह किंवा सत्यबल म्हणज्ञे काय 
याची आपण जास्त माहिती करून घेऊ. 

म० गांधीनी सत्याग्रहाला आत्मबळ, सत्यबळ किंवा प्रेमबलः 
असं म्हटलें आहे. (ए०प8ट 1101 128४0 12). सत्याग्रहाला कोणत्यांहिं 
नांवाने संबोधळें तरी त्याचा अर्थ एकच आहि. प्रेम किंवा आत्मबलानें 
आपण मित्रांना वश करूं शकतों. सुलानें जर सत्याकरतां हट्ट धरला 
तर आईचे हृदय पाझरते. यालाच हृदयपरिवतन म्हणतात. ती 
त्याचें जें काय म्हणणें असेल तें पुरें करते. आपण संतचरित्रांत भक्तांच्या 
हांकेळा धावून आलेल्या परमेश्वराची वर्णनें वाचतो . द्रोपदीच्या लज्जा- 
रक्षणाकरतां, कृष्ण धांवून येतो. शव, प्रल्हाद, गजेंद्र, जनाई, दामाजी, 
नामदेव, तुकाराम वगेरे भक्तांच्या ग्रेमबलानें परमेश्वर आकर्षिला जातो. 
व त्यांचें रक्षण करतो, असें सांगतात. आजच्या काळांत असे चमत्कार. 
कोणी मानीत नाहींत. तेव्हां भक्तांच्या परित्राणाकरतां भगवंत प्रेम किंवा, 
आत्मबलानें ओढला जाईल व घांवून येईल, असें कोणी समजत नाहीं. 
शास्त्रीय युगांत श्रद्धा मरते, त्यामुळें ईंश्वरहि मेळेळा असतो. जेथें देवाचें 
अस्तित्वच अमान्य, तेथें प्रेमबळाने तो ओढला जाइल हें अशक्यच, ज्या 
वेळी लोकांचा देवावर विश्वास होता त्या वेळीं म्हणजे दोनशें वषीपूर्वी 
जर गांधींनी आत्मबलाचा किंवा सत्याग्रहाचा महिमा सांगितला असता 
तर लोकांनां त्यावर विश्वास ठेवला असता, आज कोणतीहि गोष्ट बुददै- 
प्रामाण्यवादी श्रद्धेने हीत घरण्यास तयार नाही. त्यामुळें सत्याग्रहाचे 
तत्त्व लोकांना पटविगे कठीण जातं. त्यांतल्यात्यांत हिंदुस्थानांत असे 
वेडे खपताल; पण युरपमध्यें अशांची रवानगी वेड्यांच्या इस्पितळांतच 
होईल; अशी ग्वाही कांहीजणांकडून दिली आहे. 

पण अतिमानुषर गोष्टी सोडणे हें अपरिहार्यच असतें. तेव्हां प्रेम- 
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कळ क कता यनातदण्दाणातय कल्या 
बलाचा प्रयोग हा इंश्वरांवर करण्याऐवर्जी आपल्या सारख्याच माणसां- 
- वर केला पाहिजे. तो प्रयोग नात्याची किंवा प्रेमाची. माणसें जेथे 
'असतात तेथें पूर्णपणें य्षस्वी होतो. पण सर्वच माणसे प्रेमाची 
नसतात एवढेंच नव्हे, तर कांहीं आपला जास्तीत जास्त द्वेष, वैर 
करणारी असतात. ह्या वैरांत कोरडे तरी स्वार्थ खटकत असतो. आपला 
अत्यंत वेरी जो असेल त्याच्या मनांतील वैरभाव आपल्या प्रेमळ 
व्तनानें व सेवावृत्तीने जाईल, या बाबतींत गांघीबादाचे कट्टे विरोधक 
कदाचित्‌ तितके वांकडें जाणार नाहीत. पण ज्यावेळीं एका किंवा अनेक 
व्यक्तींना अधिकृत सत्तेविरुद्ध म्हणजेच चेतनाश्ून्य व पोलादी राज्ययंत्रा- 
विरुद्ध झगडावें लागतें, त्यावेळीं.झगडणारा एक वेडा तरी किंबा अयशस्वी 
'तरी ठरतो. चर्चिल, हिटलर किंवा स्टालिन यांच्या अंतःकरणांत गांधींच्या 
प्राणांतिक उपोषणानें काय दया येणार १ गांधी जगून जर हिंदुस्थान 
जाणार असेल तर ते गांधींना मरू देऊन हिंदुस्थान टिकवतील. हिंदु- 
स्थानवर आमच्या राज्यकर्त्यांची जितकी प्रीति आहे तितकी गार्घीवर 
'म्हणजे गांधींच्या सत्य अहिसिवर नाहीं. हिटलरच्या ताब्यांत हिंदुस्थान 
असता तर तो गांधींना उपोषणाचे आर्धींच ठार मारता. आम्ही इंग्रज 
मोठे न्यायी आहोंत म्हणून आम्ही गांवीसारखा माणूस मरूं देत नाही, 
'अशी फुशारकी कांही इंग्रज मारतात. बरं. या कायदेशीर राज्ययंत्रांत 
कोणी ना धर्ना, ना चाकर. गांधी झाले तरी ब्रिटिश राज्य सैतानी 
आहे असें म्हणणार, अमुक गव्हर्नर किंवा व्हाईसराय किंवा मुख्य 
मधान वाईट आहे असें म्हणणार नाहींत. तेव्हां आत्मबलाच्या 
प्रयोगाची ही साखर अशा यंत्रावर पसरून काय फायदा, असें आक्षेपक 
“विचारतील, याला काय उत्तर देणार १ सत्याम्रहयंत यंत्राहि बदलण्याची 
शक्ति आहे असे म्हणणें म्हणजे प्रार्थनागीतें गाऊन डोंगर हलविणे आहि, 
किंवा दीपराग गाऊन विक्रमाप्रमागें दिवे लावणें आहे, असें टीकाकार 
म्हणतील, पण यंत्र झालें तरी तें माणसावांचून चाळत नाही. यंत्राचा 
जन्मदाता माणूस असतो, तीं चालवणारा व मोडणारा माणूसच असतो. 
तव्हा| सत्याग्रहाचा प्रभाव जर पडावयाचचा असेळ तर तो राज्ययंत्नाच्या 
मागें असणाऱ्या व्यक्तीवरच पडावा लागतो. सत्याग्रहामुळें_ हृद्य--परि-_ 
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चतन जं व्हावें लागतें तें यंत्राच्या बुडाशी असलेल्या व्यक्तीचे. मग ती '। 
व्यक्ति राज्याचे अपहरण केळेळी असो किंवा करणारी असो « -शास्त्रयुद्धांत 
तरी दुसरें काय होतें £ हजारों लाखो माणसें कापून वा नष्ट करून जो 
राज्याचा प्रमुख असतो, त्याच्या अंतःकरणांत असहाय्यतेमुळे भीति 
केंबा थरकांप उत्पन्न करावयाचा असतो व त्याला शरण आणावयाचे 
असतें. हिटळरनें जीं निरनिराळीं राज्यें जिंकली तीं काय सर्व लोक ठार 
मारून जिंकली ! मुख्य प्रधानांच्या हृदयांत भीति उत्पन्न होईल इतकी 
कत्तल करून त्यानें त्या त्या देशांना पराभूत केळे, शस्त्रवलानें जशी 
भीति व थरकांप उत्पन्न केला जातो, तसा प्रेमबलानें जिव्हाळा व प्रेम 
उत्पन्न केलें जातें. शस्त्रबलामध्यें जो बलिष्ठ असतो तो दुष्ट मानण्याचा 
भ्रथा आहे. 

नेपोळिअन किंवा औरंगजेब हे शस्त्रकक्‍्ली होते म्हणून त्यांना दुष्ट 
समजत. आज हिटलरला काय समजतात ? त्याला जितक्या शिव्या 
आज दिल्या जातात तितक्‍याच पूर्वीच्या योद्धयांना मिळत असत. 
कालांतराने कालचे खाटिक हे आजचे पराक्रमी पुरुष ठरतात. तेव्हां 
ज्यांची शास्त्रशक्ति जास्त ते दुष्ट मानळे जातात. पण आात्मशक्तीचं तसें 
नाहीं. जो आत्मबली असतो तो सुष्ट मानला जातो. सर्वांची सहानुभूति 
त्याच्याकडेच असते. याचें कारणहि उघड आहे. ज्याच्याजवळ कमी 
शष्ठ़ें आहेत किंवा मुळींच शास्त्रे नाहीत, त्या व्यक्ति अगर राष्ट्राबद्दल 
इतरेजनांना अनुकंपा वाटते. सत्पक्ष अश्या व्यक्तींचा वा राष्ट्राचा आहे 
असे जग म्हणते, आणि अक्षा निःशस््र लोकांचा छळ करणाऱ्या सत्ते- 
बद्दळ आपोआपच अप्रीति उत्पन्न होते. जितकें छळाचें प्रमाण जास्त 
तितकी छलकांबद्दल अप्रीति अधिक, शासकांनी निःशत््र लोकांवर गोळ्या 
सोडल्या व त्यांच्या प्रेतांचे ढींग पाडले म्हणजे राज्यकर्त्यांची बदनामी 
जगभर होते व त्यांतच त्यांची सत्ता जळून खाक होऊं लागते. 

शत्त्रबळी हा आपल्याविषर्यी शत्रूच्या मनांत भय व दरारा उत्पन्न 
करतो. आत्मबलळी हा आपल्या प्रातिस्पध्याच्या मनांत प्रेम व दया उत्सन्न 
करतो. शास्त्रबळी हा स्रीपुरुषांच्या मनांत चीड, त्वेष उत्पन्न करतो, तर 
आत्मबली हा करुणा व वात्सल्य निमाण करतो. दात्रवलीचे यशा हें 
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असंख्य शिपायांच्या रक्तमांसावर उभारळेळें असते, तर आत्मवर्लाचें यश 
हें असंख्य दुष्ट भावनांच्या मरणांतून जन्माला येतें. अशा प्रकारें या 
दोन शक्तींच्या क्रिया होत असतात. त्यांतील एका क्रियेचा जगानें पुरे- 
पूर अनुभव घेतला आहे. दुसऱ्या म्हणजे आत्मबलाचा अनुमव हाः 


राष्ट्रांना घेतठेला नाहीं. म० गांधी हेच पाहिळे पुरुष हा प्रयाग करणारे 
निघाले. 


द. आफ्रिकेत त्यांनी प्रथम सत्याग्रहाचा प्रयोग केला. त्याला ते. 
निःशस्त्र प्रतिकार ( 1?858176 1081581100 ) म्हणत. पण इंग्लंडांतीलः 
सफ्राज्नेट स्त्रिया आपल्या चळवळीला तेंच नांव देत असत. त्या जरी 
बंदुकांचा उपयोग करीत नसत, तरी पोस्टांच्या पेट्यांत असिडे टाकणें, 
आगा लावणें, अधिक्राऱ्यांना फटक्रे लगावणें वगैरे प्रकार करीत. गांधी 
है प्राणाची जशी हिंसा नको म्हणत तशी वस्तूंचीहि नको म्हणत. काया, 
वाचा व मनानेंहि त्यांना हिंसा नको आहे. त्यामुळें त्यांनीं आपल्या: 
चळवळीचे नांब बदळलें व तिला सत्याग्रह असं नांव दिले. 

ज्या सत्याबद्दळ आग्रह घरावयाचचा तें सत्य तर व्याख्येनें सांगतां येत 
नाहीं, असं म« गांधी म्हणतात, तथापि जगांत सत्याशिवाय दुसरें 
कांहीच अस्तित्वांत नाही, असते त्यांचें म्हणणें. या सत्याकरतां जगणे 
हाच आपला जीवितंहेतु असला पाहिजे, असे ते म्हणतात, आपल्या सर्व 
हाळचाली सत्यावर केंद्रित झाल्या पाहिजेत. तेव्हां जेथे अन्याय दिसत. 
असेल तो सत्याचा आग्रह धरूनच दूर केळा पाहिजे. हा आग्रह 
धरणे म्हणजे काय करणें १! आपल्या प्रतिपक्षाला पुष्कळ समजावून 
सांगेतळें तरी तो ऐकत नाहीं, आपली जुलमी व्रात्ते व सत्ता सोडत 
नाही, अशा स्थितींत आपण आपलें म्हणणें झ्ारीरिकं केश सोसून सिद्ध 
केलें पाहिजे. सत्याच्या जोडीला आपण अहिंसेचे त्रत घेतलें असल्यामुळें 
आपल्याला वाटणारें सत्य आपण प्रतिपक्षावर शस्त्रबलानें लादू शकत 
नाही, आपण सत्याचा आग्रह घरून मरून जाऊं शकतों. आपल्या 
छैशारने प्रातेपक्षाचें मन बदलणे हें असंभाव्य नाहीं. कारण ला 
हा राक्षस नसून त्यांत प्राकृतिक गुण देवी आहेत. ह्या दैवी गुणांवर 
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पोहानें अगर स्वार्थाने आसुरी गुणांची राख चढलेली असते. ती राख 

आपण जर आपत्मक्रेशानें झाडून टाकू शकलो तर आपला सत्याग्रह 
यशस्वी होईल आणि हा आत्मठ्रेशानें व्यक्त झालेला सत्याग्रह यशस्वी 
कां होऊं नये १ असें सांगतात कीं, देवीला द्यावयाचा बळी जितका 
शुद्ध व पावित्र असेळ तितकी ती लवकर व खात्रीनें प्रसन्न होते. सत्या ग्रह 
म्हणजे एक वळीच आहि. हा वळी जर अशुद्ध असला तर प्राण न 
जातांहि सत्याग्रह यशस्वी होऊं शकेल. 


पण शुद्ध बळी म्हणजे काय £ हातांत शस्त्र असून मरणारे असंरू 
सांपडतात, पण हातांत शस्त्र नसतां विशिष्ट तत््वाकरतां आपणहून मरण 
पत्करणारे अत्यंत थोडे सांपडतात. त्यांच्या मरणानें ते मृत्यूला अमरत्व 
आणतात; ते मृत्यूला तजेळा व वैभव चढवितात व मृत्युंजय होतात. 
एरवी मृत्यू कोणाला टळला आहे £ पण उघड्या डाळ्यान स्त्यूळा 
निर्भयपणे कवटाळणारे किती असतात ! तेव्हां मनांत मृत्यूचा भाते 


'नसरणे, सत्यावर पूर्ण श्रद्धा असणे, प्रातेपक्षाबद्दद सनात यात्काचत. | 


द्वेषाची भावना नसणें हे गुण ज्याच्या )ठेकाणा सांपडतात ताड: 
सत्याग्रही होय. असे सत्याम्रहा ज्या ज्या चळवळी हातीं घेतात त्या 
यशस्वी झाल्याशिवाय रहात नाहीत. यमासारखा संव सजाव पाण्याच 
प्राण हरण करणारा देव. पण तोहि सावित्रीसारख्या स्त्रीच्या पातेनिष्ठेनं 
द्रवळा व त्यानें सत्यवानाचे हरण केलेळे प्राण परत दिले. महाभारतांतील 
हीं कथा कल्पित वाटली तरां त्या कथत अंतभूत झालेले तत्त्व हे॑अमर 
आहे, सत्य आहे. खद भावनेपुढ अत्यंत दुष्ट माणूसहि आपला 
स्वभावधमे टाकून देतो हे काय आपण नाकबूल करू दाकू ४ अश्या कथा 
निदान हिंदघरमांत अनेक सांपडताल, 


प्रत्येक गोष्टींचा दशोवट हा यशानेच माजता येईल असें नाहीं. असे 
अनेक प्रसंग असतात काँ, आपल्याला यश काँ मळाल नाह ह्याचा 
बुदठोीळा उलळगडाच होत नाहा. आपण त्याला देव ]कवा कमं म्हणून 
सोडून देतों. येशू खिरतासारखा. सत्याचा उपासक ह्याचा शेवट तका 
भ्रकारे व्हावा याचे कारण कोण सांगू शकल १ पण त्यामुळें आपण' 
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सत्याचा मार्ग सोडावयाचा का! उलट येशूच्या मृत्यूमुळें खिस्ती धमाचा 
अधिक प्रसार होऊ शकला. १९०८-साली लो. टिळकांना सहा वर्षांची 
शिक्षा झाल्यावर त्यांनी असे उद्गार काढले कीं, “ ज्या कायांचा मी 
पुरस्कारकरीत आहे तें कार्य माझ्या बाहेर रहाण्यापेक्षां तुरुंगांत गेल्यानेच 
अधिक वाद्धेंगत व्हावें अशी ईश्वरी इच्छा असावी. ? टिळकांना तुरुंगवास 
भोगावा लागला खरा, पण त्यांचे कार्य वाढीला लागलें. १९१९ च्या 
पंजाब्र प्रकरणांत शेंकडों ठोक ठार केले गेळे. पण त्यांच्या मृत्यंतून 
स्वातंत्र्याच्या चळवळीला प्रचंड चालना मिळाली. तेव्हां एका वा 
अनेक व्यक्तींच्या नाशामुळें आपण निरा होतां कामा नये. अहिंसा- 
त्मक चळवळीमध्ये खरें यश लवकर दिसणें जवळजवळ अशक्य असतें. 
विशिष्ट बाबीपुरतें आपण यक्ष मिळवूं शकू. घरांतल्या लब्यापेक्षां 
बार्डोलींतलळा लढा कठीण असतो; बाडोलींतल्या लढ्यापेक्षां हिंदुस्थानचा 
व.हिंदुस्थानच्या लब्यापेक्षां जगाचा लढा कठीण आहे. कारण सत्याग्रह 
तेव्हां पूर्णपणें यशस्वी झाळा असें म्हणतां येईल की, ज्या वेळीं जगाच्या 
लढ्यांत त्याला यश येईल. इंग्रज सरकारबरोबर आपण सत्याग्रहाने 
लढलो व आपण स्वतंत्र झालों असें समजूं. पण जर आपण सत्या- 
अहाचा अवलंब इंग्रजी अंमल दूर करण्यापुरताच केळेला असला तर 
हार्ती सत्ता येतांच आपण हिंसात्मक साधनांचा सिद्धता करूं व आपला 
राज्यशकट जुन्या चाकोरीतून हांकूं लागूं. तं संधिसाधूपणाचें किंवा 
दुर्बळतेचे कृत्य होईल. अर्थात आहिंसेनें हिंसेला पराभूत केलें ही गोष्ट 
महत्त्वाची झाला नाहीं असें कोण म्हणेळ £ पण ज्यांनी सत्याम्रह्माचा 
अगर आत्मबलार्‍चा अवलंब शाश्वत तत्त्व म्हणून केला असेल त्यांनी तें 
तत्त्व सोडतां कामा नये. ज्या वेळां सत्याग्रह हा हिटलरसारख्या रास्त्र- 
वाद्यावर विजय संपादन करील त्याच वेळी तो खरा विजय ठरेल. तों- 
पर्यंत मिळाळेळे विजय हे अपुरे होत. तेव्हां सत्याग्रहीनें विजय मिळाला 
नाहीं म्हणून निराश होतां कामा नये. सत्याग्रहाचा अवलंब हेंच त्याचें 
पारितोष्रिक आहे. आपल्या शोधाकरतां कितीतरी शास्त्रज़ मरतात. एव- 
रस्त शिखरावर किंवा उत्तर ध्रुवावर जाण्याकरतां किती जणांना स्वत:चे 
बळी द्यावे लागतात. आपल्या प्रयोगाकरतां कितीतरी संशोधक डोक्टरनी 


सत्याम्रह व सत्याग्रही ९६. 


*»५”५”५/५” 


'२/५/५”५” 


आपले प्राण घालाविले. सत्याग्रह. हा प्रयोग नसून तें एक शास्त्र आहे.. 
तें शास्त्र यशस्वी झालेच पाहिजे असा त्या शास्त्राच्या संशोधकाचा सिद्धांत 
आहे. तो सिद्धांत खरा ठरण्याकरतां श्रद्धावान, आशावादी, निभंय 
अशा असंख्य लोकांना मरावे लागेल व शस्त्रवाद्याकडून हालहाल करून 
घ्यावे लागर्ताल. 


तेव्हां तात्कालिक पराजय हा खरा पराजय नाहीं हें सत्याग्रहीनें 
ओळखले पाहिजे. सत्याग्रह्माचा पराजय होणें म्हणजे सत्याचा पराजय 
होणें. पण सत्याचा पराजय कसा होणार ! जें पराभूत होतें तें सव्य 
तरी नसले पाहिजे किंवा त्याचा आग्रह धरणारा तरी दुबल असलाः 
पाहिजे. तेव्हां सत्याग्रर्हॉनें नेहर्मी अतमुख दृष्टि करून आत्मनिर्रीक्षण 
केलें पाहिजे. आपल्यांत काय अश्षाद्वे आहे हें जो ओळखतो व ती दूर 
करतो तोच सत्याग्रही होऊं शकतो. सत्याग्रही हा लढवय्या असतो, 
क्रांताप्रेय व क्रांतिकारक असतो. त्यामुळें तो समाजाची अगर सत्ता-- 
घिकाऱ्यांच्या रागलोभांची किंवा देहदंडाची पवा करीत नाहीं. अस्पू- 
श्यता ही वाईट आहे असं पटल्यावर आपण अस्पृद्याला जवळ केलें तर 
सारा समाज आपल्यावर उलटेल, याची सत्याम्रहीनें कां पर्वा बाळगावी १ 
कोणतीहि नवी गोष्ट केली ग्हणजे त्याची प्रतिक्रिया होते व त्या प्रावीक्रेयेचे- 
चांगले नव्हे-वाईूट परिणाम, निदान सुरवातीला तरी, भोगावे लागतात. 
सारी बोलकी जनता तुमची शत्र बनते. तुम्ही धर्म बुडवला, संस्काते 
घुडवली, देवळें भ्रष्ट केलां, अनाचार माजवला अशा टाका होऊ 
छागतात आणि म. गांधींवर जसा पुण्यास बाँब्र टाकण्याचा प्रयत्न केला 
तसा प्रयत्न अनेक महाभाग करूं लागतात. त्यांत मरणाहे येतें. जर 
सनातन्यांच्या हाती राजसत्ता असती तर त्यांनीं हरिजनांना मंदिरांत 
भ्रवेश करूं देणाऱ्या गां्घींना पूर्वीच्या येश्रूप्रमाणें मृत्यूची शिक्षा फर्मावली 
असती. जुडासप्रमाणें कदाचित्‌ अनेक हरिजन सनातन्यांच्या बाजूळाहि 
उभे राहिले असते. त्यांना तें शक्‍य नव्हतें म्हणून त्यांनीं कायदा हाती 
घेऊन तसला प्रकार केला. तेव्हां सत्याग्रही हा मरणाळा भिणारा नसावा, 
तसाच जें गाऱ्हाणं न्याय्य आहे, त्याच्या पुरस्कारालाहि भिणारा 
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-नसावा, क्रिंबहुना समाजांत असणारे अन्याय शोधून काहून त्यानं ते 
“दूर केळे पाहिजेत. 
आपण सत्याम्रह्लीला लढवय्या, क्रांतिकारक वगैरे म्हटलें. पण शस्त्राने 
छढणारा लढवय्या, हा जसा कठोर, क्रूर असतो, तसा सत्याग्रही असू 
शकणार नार्ही. शास्त्रवारीच्या अगदी उलट गुण सत्याग्रहीच्या ठिकार्णी 
-लागतात. सत्याग्रही जर नम्र नसेळ, मधुभाष्री व सेवाभावी नसेळ तर 
त्याला बरेंच शिकावे लागेळ. अत्यंत कठोर शब्दांचा बषीव होत 
५ असतांना त्याने कठोर शब्द उच्चारतां कामा नये; कारण वाचेचा हिंसा 
ही क्रियेच्या हिंसेइतकीच त्याज्य आहे. सत्याग्रहीवर प्रक्षुन्य होण्याचे 
'अनेक प्रसंग येतात. त्या प्रसंगी मनाची साम्यावस्था ढळू न देणें हं 
अत्यंत कठीण असतें. पतीने लाथा मारल्या तर लाथा मारून 
त्याचे पाय दुखावळे असतील म्हणून गरम पाण्यानें पाय शेकणारी, 
त्यांना तेल लावणारी व हातानें ते रगडणारी एखादी सती सांपडेल. 
यण पोलिसांनीं लाथा मारल्या असल्या तर पोलिसाची सेवा करणारा 
कोणी भेटेल का ६ हें अत्यंत चमत्कारिक वाटते. मनुष्यत्वाचे पारेवतेन 
कसले, उच्चाटन तुम्ही सत्याग्रहाने करतां. भसा आरोप त्यावर येईल. 
भूक. लागळी असतां जेवणे, किंवा ऊन लागत असतां डोक्यावर छत्री 
'चेणें हे.प्रकृ्तिसद्ध जसे घम आहेत, तसें अपक्रार करणाऱ्यावर निदान 
उपकार न करणें एवढें तरी करायला परवानगी द्या. आईला मुलाने 
लाथा मारल्या, तिला तें चावळें, तरी प्रेमळ आई त्या मुळाला.“ ब्राळ, 
असें करू नये ' अर्से' लाडाने बोलत त्याची सेवाच करीत असते. 
छापल्या अंतःकरणांत' जर खऱ्या बेधुत्वाची भावना निर्माण झाली 
असेळ तर आपण आपल्यावर लाट्या मारणाऱ्या पोलिसांची किंवा 
,. त्यांच्या पोटाची काव करूं आगि त्यांच्यावर उपकारच करूं. १९३० 
“ तया.किंवा त्यानतरच्या लढ्यांत म. गां्घार्नी सरकारी अधिकाऱ्यांवर 
सामाजिक 'बॉहूष्कार घालूं नका, -असा आदेश दिला होता. तो आदेशा 
.._ 'मिळण्यापूवी सरकारी अधिकारी वब नोकर यांना अन्नपाणीहि मिळणें 
» अशक्य झाले होतें. 
ऑ ढं के. ५-५) मोडे बोलणारा, अत्यंत नग्न, अपकार करणाऱ्या- 
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वराहि उपकार करणारा आणगि सेवाप्रेमी असला पाहिजे. तसेंच तो 
श्रद्धावान असला पाहिजे. श्रद्धेशिवाय सत्याग्रही पुढें पाऊलच टाकू 
शकणार नाहीं. . ही श्रद्धा सत्यावर असली पाहिजे. सत्याचरण करणारा 
कर्धीहि नाश पावत नाही, अशी श्रद्धा त्यानें बाळगली पाहिजे. श्रद्धेच्या 
उजेडांत त्याला मार्ग आक्रमण करावयाचा असतो. तो मार्ग अतिशय 
कष्टप्रद, दीर्घ, कंटाळवाणा व निराह्या वाटणारा असतो. त्याची 
सत्यावर श्रद्धा असेळ तरच तो या रस्त्याच्या शेवटाला जाईल. अशा 
श्रद्धाळू माणसाच्या विरुद्ध सर्व जनता जाते आणि त्याला आपण 
तरी बरोबर आहों की नाही, याबद्दल दोका येऊ लागते. अशावेळी 
त्याला श्रद्धाच शक्ति, सामध्य व धार देऊं शकते व ध्येयाप्रत पोहोचवते. 
ह्या श्रद्धेचा उगमहि सत्यांत, आत्मबलांत असतो. 

सत्याग्रही हा कोणत्या दृत्तीचा असावा याच्याब्रद्वऴ वर चर्चा केली 
आहे. त्याचे अंतर्गत गुण कोणते तें आपण पाहिलें. त्या गुणांचा 
संक्षेपाने उल्लेख करूं. सत्याग्रही हा (१) अहिंसा व प्रेम करणारा, 
(२) सत्यावर म्हणजेच ईश्वरावर श्रद्धा असणारा, (२) निर्भय, 
(४) आश्यावादी, (५) नम्र, (६) गोड बोलणार, (७) सेवा- ' 
भावी, (८) अन्यायाचा व पापाचा प्रतिकार करणारा, (९) संयमी, 
(१० 3 कुश सहन करणारा, (११) मृत्यूला न भिणारा वगेरे 


लक्षणांनी युक्त असावा. 

सत्याग्रहीला हीं अनेक विशेषणें जरी लावली असलीं तरी तीं वाट- 
तात तर्शी भिन्न नाहीत. त्यांचा विकास हा मूलभूत आत्मबलापातून 
होत असतो. पण सत्याग्रहीने-दिंदुस्थानांत स्वातंत्र्याकरतां लढणाऱ्या 
सत्याग्रह्मने-आणखी कांही गोष्टी करावयाच्या आहेत. तो हिंदु-मुस्लिम 
ऐक्यार्‍चा पुरस्कतो असावा आणि अस्णृश्यता त्याला मान्य असतां 
कामा नये. हरिजन सेवा करण्यास तर्सेंच जातीजातीतीळ ऐक्याकरतां 
प्रयत्न करण्यास त्याची तयारी असावी. तिसरीहि एक गोष्ट त्यानें करा- 
बयास पाहिज. दारिद्र नारायणाची सेवा त्याने करावयाची आहे. त्या 
करतां ग्रामोद्योग, खादी व अन्य विधायक कायीवर त्याने भर दिला 
पाहिजे. 
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प्रत्यक्ष लढा चाळू असतां सत्याम्रहीचे वतंन हे आदर्श वाटलें 
पाहिजे. आपल्या वरिष्ठांचे हुकूम पाळण्यास त्यानें अनमान करतां काम 
नयें. शिस्त हा लढ्याचा प्राण आहे; हें ओळखून त्यानें नेहमीं शिस्त 
पाळली पाहिजे, तसेच निवळ आत्मबलाच्या प्रो्ढींच्या गप्पा मारून 
शानार्‍चचा गवाक्षे त्याने बेद करतां कामा नये. पुस्तकाचे वाचन व मनन 
है सत्याग्रहीन सतत चाळूं ठेवलेच पाहिजे. सत्याग्रही हा बावळट, निष्का- 
ळज| असतां कामा नये. गाफीलपणा हा जसा सरास्त्र युद्धांत पराभवाला 
कारण होतो, तसा तो सत्याग्रहाच्या युद्धांताहे पराभवाला कारण होतो 
तव्हां सत्याग्रही हा अत्यंत सावघ असला पाहिजे, त्यानं आपले डावपॅच 
व योजना प्रकट करण्याची जरूरी नसते. सत्याग्रही हा हटवादी असतां 
कामा नये. सत्याग्रहांत यश जें मिळतें, तें विनंतीने, युक्तिवादानें, तड- 
जोडाने किवा शरीरळुशानें मिळतें. तेव्हां प्रतिपक्षाला आपला स्वामि- 
मान राखून विन।0 करणें हें कर्मापणाचें नाहीं. प्रतिपक्षाबरोबर युक्तिवाद 
करून त्याचें मतांतर करणें अगर आपलें चुकत असेळ तर आपलां मतें 
बदळणें हें तत्याग्रद्धीनें मान्य केळें पाहिजे. तडजोडाकरतां सत्याग्रही 
नेहमीच तवार असतो. तेव्हां तत्व न सोडतां तडजोड करगें यांत 
कांदींच गेर नाहीं. शरीरक्लेश हा सत्याग्रहाच्या लढ्यांतलळा शेवटचा 
उपाय आहे. तेव्हां वरील क्रमानें सत्याग्रहीनें वागावयास हवें. 


त्याग्रहाच्या लब्यांत कडक नि्वव-पालन करावें लागतें. पुष्कळांची 
अर्शी समजूत असते कॉ, तत्याग्रहाचा लढा हा हंसत-खळत जिंकतां 
यता. पण ता. चूक आहे. शात्रांच्या लढ्याइतपताहि क्लेश, हानि 
न सांसतां वश ममळाळे नाही म्हणजे सत्याग्रहाच्या लव्यानें कार्हा' 
हाणार नाही अस आपण म्हणत सुटतों. शास्त्राच्या लब्यापेक्षां सत्या- 
च्या लब्यांत अधिक मनुष्यबळाची जरूरी लागते. गांवेंचींगांवें या 
लढ्यात सामाल व्हावां लागतात. बार्डोलींचा लढा यक्षस्वी कां झाला दव 
आपणाला ठाऊक आहे. त्या तालुक्‍यांतील सर्व दोतकरी अभेद्य एकीने 
व हढानेश्वप्राने भारलेले होतें. जविनमरणाचाच तो संग्राम होता. पण 
सास जनता कदा! ॥शेस्ताने व एकदिलानें वागत होती ! त्यांच्या एकाच्या 
बळाधुढच सरकारला नमावे लागलें. पण त्याहीपेक्षा मोठा लढा कर- 
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ण्यांच प्रसग जेव्हां आले, तेव्हां तितकी दिस्त आपण पाळू शकला नाही 
ब सत्याग्रहावर तितका विश्वासाहि ठेवूं शक्लो नाहीं. सरकारला सामु- 
दायिक उठावाच्या जोरावर आपण वठणीवर आणूं अशा विश्वासाने 
'गांबेंच्यागांबें उठली. पण त्यावेळीं मिळालेळें यश हे अल्पर्जीबी ठरले. 
जनतेची प्रतिकार शाक्ते ही एकाएकीं जाग्रत होत नाहीं. आपण 
-सध्यांचे लष्कर पहाता. आणि पूर्वीच्या ब्राजारबुणग्या लष्कराचीहि आप- 
ल्याळा माहिती आहे. त्रिटिशांच्या कडक शिस्तीच्या लषकरापुढें 
पहिंदुस्थानांताल- आयत्या वेळी गोळा झालेळे, दारुगोळा नसलेले 
दळ कसें टिकाव धरणार १ सत्याग्रही लब्यांत जर यश॒ मिळाव- 
याचे असेल तर नुसती राणा भीमदेवी भाषणे ऐकून तयार झालेले किंवा 
स्वाथेपरायण लोक येऊन सत्याग्रहाचा लढा यशस्वी हाणें कठीण आहे. 
त्या करतां सतत वर्षांनुव्धे सत्याम्रहाची दाक्षा घेतळेळे व वरिठ्ठांच्या 
'परीक्षळा उतरळेळे असे खड्या फॉजेप्रमार्गे सत्याग्रही संनिक तयार 
असावेत. त्यांच्याचकडून हे लढे लढले गेळे, तर ते वशस्वी होतील. 
"एरवी सरकारचें व कॉँग्रेसचे वितुट्ट यावयाचे, कॉंग्रेसने सत्याग्रह पुकारा- 
वयाचा आणि कोणी तरी त्या लब्यांत हुकूम म्हणून सामील व्हावयाचें 
ही स्थिति यशदायी नाही. अशा अननुभवी सत्याग्रहॉना सत्याग्रहाचे 
रें तंत्रहि कळत नाहीं. ते व्रिचारे छु भावनेने येतात. कोणी गांर्धी- 
रील प्रेमामुळे येतात तर कोणी कॉंम्रेसवरोळ प्रेमामुळे येतात पुढारी 
असतात, त्यांतील कांही कुठेंतरो जागा मिळावी म्हणून येतात, 
तर कांही कॉंग्रेस संस्थेतील आपले स्थान कायम रहावे म्हणून यंतात 
अर्थांत सर्वचजण संघिसाध्‌ नसतात. कांदीजणांना तर, यात्काचत्‌ स्वाथ 
नसतो. उलट व्रिचाऱ्यांच्या उपजीविकेचें सावन अश्या लब्यांत आल्या- 


मळे जातें. ते कमा ब्रोळके किंवा कमा. विद्रान्‌ असल्यामुळ कोणा 


त्यांना विचार्राताहे नाही, आणि ते दारेद्यांतच आपला जावनयात्रा 


सैपवितात. 

हा स्वयंसेवकी थाटाची युद्धाची पदत कितपत यशस्वी होईल या- 
वेह्दूळ शंका वाटते. उलट शांतिसेनेची उभारणी केला तर हसावादां 
सरकार कांहीं ना कांही निमित्त काढून अशो दळें उधळून लावील 
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शिवाय दले म्हटली म्हणजे त्यांतील सैनिकांना अश्पस्वल्प वेतन दिलें पाहिजे. 
तें वेतन कोठून आणावयाचें १? या व अन्य व्यावह्यारेक अडचणमिळे 
शांतीदळे उभारण्याची कल्पनाच कोणी गंभीरपणे पुढें आणीत नाहीं. 
पण त्याशिवाय कोणत्याहि स्वातंत्र्येच्छु देशाला गत्यंतर नाहीं. या 
दलांतील सैनिक शालळिवान, चारित्र्यसंपन्न, बुद्धिवान असें असावें. 

.स्या लढ्यांत शारीरिक केश हे प्रधान आहेत, आणि जो लढावयास 
असाधारण गुण लागतात, असा लढा दुर्बळ माणसें कशी लहू शकतील ! 
गांधीवादासंवबर्धी एक चुकीची समजूत या तत्त्वज्ञानाच्या विरोधकांर्नी 
फेलावून दिली आहे की, या तत्त्वज्ञानामुळें मनुष्य पराक्रमश्ून्य नेभळट 
व घावरट होतो. सत्याम्रह्मच्या लढ्यांत येणारा माणूस हा जर त्यांतील 
जबाबदाऱ्या न ओळखतां लढ्यांत सामील होईल तर तो लढ्याला 
कमीपणा आणीळ, पण जर नेभळट लोक सत्याग्रह करणार असर्ताल 
तर त्याला यदा कसें येणार १ यक्षापयद्याचा प्रश्न आपण बाजूला ठेवूं, 
सत्याग्रहाच्या लब्यांत जो त्याग व जे क्लेश सहन करावे लागतात ते 
सामान्य माणूस, नेभळट माणूस सहन करील काय £१ अक्षी माणसें या 
लढ्यांत येत नाहींत असं नाही; पण तीं कार्ही तरी कारण काढून बाहेर 
पडतात. 

सशस्त्र लढ्यापेक्षां आत्मबलाच्या लढ्यांत अत्यंत दुःख व यातना 
सोसाव्या लागतात; लाठ्या खाव्या लागतात, तुरुंगांत वघानुवणे काढार्वी 
लागतात; प्रसंगीं देहाहे अपण करावा लागतो आणि हें सर्व कायेनें, 
वाचेन किंवा मनानें प्रतिकार न करतां. म० गांधीसारखे सत्याग्रही जेव्हां 
प्रायोपवेशनाची प्रात्ते्ञा करतात, तेव्हां तर त्यांच्या शोवांची व 
देहावर्राल अनासक्तीची किती स्तुति करावी हेंच समजत नार्ही, असें 
दुसरे व दुसऱ्या देद्यांतहि बीर होऊन गेले. त्यांना काय आपण घाबरट 
नेभळट म्हणणार १ १९३०-३२ सारली ज्या असंख्य सत्याग्रहीर्नी 
जागेवरून न हलतां पोलिसांच्या लाख्या डोक्यावर झेलल्या त्यांना 
आपण नेभळट म्हणणार काय १ त्याच सालीं सरहद्दप्रांतांतील पठाणांनी 
आपल्या छात्या लष्करी शिपायांच्या बेदुकांपुढें मोकळ्या केल्या व त्यांनी 
आपले देहहि त्या गोळ्यांना अर्पण केळे. अश्या लोकांना शूर म्हणणार 
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कां भित्रे म्हणणार ? जे लाखों सत्याग्रही सरकारचे जुलमी कायदे मोड- 
तात, मी ते कायदे मोडले असे निर्भयपणे सांगतात, आणणि तुरुंगवास 
हेसत हंसत पत्करतात, त्यांना काय तुम्ही मित्रे म्हणणार £ अर्थात्‌ 
त्यांचें शौय हें निराळ्या प्रकारचे आहे. तें आत्मत्रलापासून निर्माण 
झालेलें असतें. ते कोणावर शस्त्र चालवीत नाहीत, ज्याला आत्मबलानें रक्षण 
करतां येत नाहीं, तोच शस्त्र हातीं घेतो असा अहिंसा तत्त्व्ानाचा 
सेद्धांत आहे. क्षुद्रजीवजंतु मारावयास हातांत कांही ध्यावे लागत 
नाहीं; पण साप मारावयात काठी लागते. ही काठी आपण कां घेतो £ 
कारण सापाची आपल्याला भीति वाटते म्हणून. पण वाध-सिंहांना 
मारावयास काठी पुरत नाही, त्यामुळें हातात ब्रदुक ध्यावी लागते. 
वाघाची शाक्ति ही सापाच्या शक्तीपेक्षां जास्त म्हणून आपण जास्त 
प्रभावी हासते हाता घेतों. माणसांना मारावयास बॉब, तोफा वगेरे 
छागतात. हां एकापेक्षा एक मोठीं शस्त्रे जीं धारण केलीं जातात, तीं 
वाढत्या भयामुळेंच. सापाची, वात्राची, माणसाची भीति जर आप- 
ल्याला वाटली नसती तर आपण जास्त जास्त मारक श्रे धेतलींच 
नसती. तेव्हां जो शस्त्रे घेतो तोच मित्रा असतो; पण व्यवहारांत 
त्याळा शूर, पराक्रमी, योडा असें म्हणण्यांत येते. 

सत्याग्रही हा कोणतेंहि शत्र हाती. घेत नाही, तो आत्मबलावर 
विसंबून प्रातिकार करतो आगि कदाचित्‌ शत्र धारण करणाऱ्याच्या 
हातून मरतोहि. अश्या सत्याग्रहीला व त्याच्या सत्याग्रह्माला जे भ्याड 
किंबा भित्रे म्हणत असतील त्यांना सत्याग्रहाचे तत्त्व समजलें नार्ही, 
असेंच म्हणावें लागेल, 

सत्याम्रहांत व सदास्त्र लढयांत आणखी एक मोठा फरक आहे. 
सत्याग्रहाच्या लढ्यांत कोणाच्या घरावर बॉब पडणार नाहींत, कोणाला 
जमिनीच्या पोटांत दडून रहावें लागणार नार्ही, कोणी पाणडुर्डाच्या 
पाणतीराला बळी पडणार नाहीं. सत्याग्रहाचे युद्ध सुरू झाल्यावर बजेटें 
बाढबावीं लागणार नार्हींत, किंवा बायकामुळें दूरदेशी पाठविण्याची 
पाळी येणार नाहीं. ज्याच्याविरुद्ध सत्याग्रह करावयाचा त्याच्या मनांत 
भात्र प्रचंड खळबळ उडेल. त्याला झोंपहि येणार नार्ही, आपण अत्यंत 
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पापी, दुरात्मे आहों असें त्याचें मन त्याला सांगू लागेल. प्रात्तिपाश्वि- 
यांच्या मनाची सत्याग्रहाने प्रगल्मता होते. त्याच्या मनांतील सुत. 
भावना जाग्रत होतात आणि त्या आपल्या हातून होत असलेल्या 

अन्यायाबदल त्याला वैप्रम्य वाटू लागतें. आपल्या जुलमामुळे अनेक सच्या 
माणसांना आपण क्रेशा भोगावयास लावीत आहों या गोष्टींचे दडपण 
जुल्मी अधिकाऱ्यांच्या मनावर पडते व त्यामुळेंच अन्याय दूर हातात. 
जोपर्यंत अधिकाऱ्यांच्या दत्तींत असा बदल होत नाही, तापयत सत्याग्रह 
चालवावा लागतो. 


सदास्त्र युद्धांत युद्ध संपळें तरी वैर संपत नाहीं, किंबहुना झालेल्या 
हानीमुळें वैराची ज्वाळा अधिकच भडकत जाते. पराभूत झालेले राष्ट्र 
विजयी राष्ट्रावद्दळ सूडाची भावना बाळगते आणि संधि सांपडतांच 
पुनः युद्ध पुकारतें. सत्याग्रहाच्या युद्धांत अशी भावना उरतच नाहा. 
विजयी पक्ष व पराजयी पक्ष है जेव्हां मनाच्या व हृदयाच्या समान, 
भूमिकेवर येतात, तेव्हांच त्यांच्यांत सळोखा होतो. परस्परांच्या मनांत. 
असलेलें शल्य त्यानंतर विछकच उरत नसल्यामुळे मागाहूनच्या वराचा 
प्रश्न उद्भवत नाहीं. सत्याग्रहांत प्रतिपक्षाच्या वित्ताला;, शराराला,, 
संपत्तीला कोणत्याहि प्रकारची हाने पोहोचत नसल्याकारणाने प्रतिपक्षी 
शत्रुत्व सोडून मित्र होतो. हा बदल जर खरा नसेल तर सत्याम्रहीळा 
अधिक क्लेश सोसावे लागतीळ. पण जुलूम करणाऱ्याला कांदींहि होत 
नाहीं. तेव्हां सत्याग्रहाने मत बदलते, मनुष्यांतील उच्च व उदात्त 
भावना जागत होतात, आणि हूदयपालळट होतो. अकद्या प्रकारचा बदल 
हा समाज, राष्ट्र किंवा व्यक्ति यांच्या उत्कषीला कोणत्याहि प्रकारे बावक 
न होतां सहाय्यकारकच होतो. सत्याग्रहींना फार तर अक्शा लब्यांत. 
तक्रार करावय्रास जागा मिळेल. पण त्याच्या आत्म्याची किंवा आत्म- 
बलाची या अभिदिव्यामुळें हानि न होतां वाढच होत जाते. त्यामुळें 
तोहि संतुष्ट व समाधानी असतो. 

सत्याग्रह व सत्याग्रही यांच्या विषया केलेल्या विवेचनावरून ही 
चळवळ नीतिमत्तेवर आघारलेळी आहे हें कळून येईल. कायदा 
मोडायचा व जाणून बुजून तो मोडला असतां कोटांत स्वतःचा बचाड 
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करायचा हें सत्याग्रहाला साजेसें नाहीं. कारण अशा खोट्या वचाबामुळें 
त्यांतील नैतिक शाक्ते जाते. सत्याग्रही हा आपल्या दात्रशीं गानेमी 
काव्याने लढ इच्छित नाही. तसेंच तो आपल्या उच्च दर्जाच्या मनो- 
भूमिकेवरून खालीं येऊन प्रातिपक्षाशां अशिष्ट वतंन करू शकत नाहा. 
हातांत शास्त्र घेतलें नाहीं म्हणजे सत्याग्रह झाळा, असा सत्याग्रहाचा अथ 
नाहीं. पुष्कळांना असें वाटतें की, सत्याग्रह करणे याचा अथ प्राते- 
पक्षाला.न मारगें. पण ती चूक आहे. अहिंसावाद्यांचा एक वाशश मनादात्त 
बनत असते. अशा मनोवृत्तीची माणसे न्यवहाराताळ न॥तानयम 
अत्यंत कसोशीनें पाळतात, ज्यामुळं आपल्या प्रतिपक्षावर आपल्या 
वतंनाची छाप पडेल व त्याच्या अंतेःकरणांत बदल होईल, अशी 
प्रत्येक गोष्ट सत्याग्रहीकडून अपेक्षित असते. इतर थुदधपद्धतींप्रमाणे 
सत्याग्रहाळाहि एक विशिष्ट तंत्र आहे. हैं तंत्र अनुभवाप्रमाणें 
वाढत चाललें आहे. सत्याग्रह करणारांनी युत गोष्टी कह नयेत, 
खाटा नांवें सांगू नयत, न ओळखण्यासारखे पोषाख करू नयेत, 
कागदपत्र किंवा पैसा लांववू नये, गुत प्रचार करू नये; सरकारला 
कळविल्याशिवाय प्रतिकार करू नये; गुन्हा केल्याचं नाकारू 
नये, आपल्या कुटुंबाचा भर संस्थेवर टाकू नय, पकडळ असतां पठन 
जाऊं नये, शिक्षा झाल्यावर काम टाळूं नये, अधिकाऱ्यांचे अपमानकारक 
हुकूम मानूं नयेत वगेरे गोष्टीं पाळावयाच्या आहेत 

सत्याम्रहासैब्रंधांचे हे व असले नियम पाळले तरच ता शाद्ध सत्याग्रह 
होतो. आपण मधूनमधून जे प्रतिकाराचे प्रकार पहात! त्यांना सत्व णह 

हणतां येत नाहीं. गिरण्यांतून सँप होतात किंवा काही! व्यक्तींवर किंवा 
दुकानावर बाहिष्कार वगेरे घालण्यांत येतात. संपवाल्यांच्या मनांत आपल्या 
प्रतिपक्षाविषर्यी म्हणजे माळकाविषर्यी यत्किचिताहे मम नसत तो त्याला 
त्यानें जर त्यांच्या मागण्या पुर्‍या केल्या नाहांत तर 
गेरण्यावर दगडपाक कर- 
संप हे सत्याग्रहाच्या 


दाजूप्रमाणे वाटतो 
संप फोडणाऱ्या कामगारटब्रेथूंना मारण्यास 
ण्यास संपवाळे मार्गे घेत नाहींत, त्याठुळ अस्ट 
सेद्रांत येत. नाहीत. 


बहिष्काराच्या बाबतीत अशीच वृत्ति असते. ज्या व्यक्तीवर बहिष्कार 
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घातला जातो, ती व्याक्ति अडचणीत सांपडावी व तिनें आपले म्हणणें 
मान्य करावें अशी त्यांत दृष्टि असते. सत्याग्रही आपल्या प्रतिपक्षावर 
दडपण आणीत नार्ही असे नाही,पण त्या दडपणाऱचा उद्देश त्याचें अन्न- 
पाणी बंद करावें, त्याला न्हार्वा, धोर्बा, दूध; सरपण मिळूं नये ब तो 
टेकीस यावा असा नसतो. सत्याग्रही या सोयी व इतर पदार्थ प्राति- 
पक्षाला मिळूं देशेळ व आपण इतकें पातक करतों तरी सत्याग्रही आप- 
ल्यावर उपकार करतो या जाणिवेने तो त्याला आपला स्वभाव विसरा- 
वयास लावील. सत्याग्रहांत दडपण येत असलें तर तें मनावर येते व ते 
उपकाराचं, उदार वृत्तीचे व सात्विक भावनांचे दडपण येतें. शरीरा- 
ऐवर्जी.मनावर केळेळे संस्कार हेच अधिक टिकावू होतात. हिंसात्मक 
लढे वा युद्धे हौ शरीरावर पारेणाम करणारीं असतात, पण सत्याग्रह हा 
मनाशी युद्ध झुंजती व मनावर परिणाम करतो. हा परिणाम व्हावयास 
दार्धेकाळ लागतो. तसेंच ज्याच्याकडून हा परिणाम व्हावयाचा त्याची 
शाक्ताद्रे तशीच सात्विक व शुद्ध लागते. आपण एक काडी पेटवली व 
कागदाळा लावली की कागद ताबडतोब पेट घेतो. पण लोखंड, पोलाद 
तापविण्यास काडीची 'धग पुरत नाहीं. आगीच्या मोठाल्या भट्ट्या बांधाव्या 
तेव्हां ह्या धातु वितळतात. पांच पन्नास हजार आगकाडीच्या काड्या 
येटवल्या तरी लोखंड फारसें तापणार नाहीं, मग वितळण्याची गोष्ट 
कशाला £ पण चांगळे दगडी कोळसे भट्टीत भरले म्हणजे त्या धातूंचे 
पाणी व्हावयास वेळ लागत नाहीं. सत्याग्रहाचे तसेच आहे. सत्याग्रह 
वशस्व व्हावयाचा असला तर राष्ट्रप्रेमानें भारळेळे पण तेजाने कमा 
असलेले हजारों नांसाचे सत्याग्रही उपयोगी पडणार नाहींत. उलट 
प्रवर वृत्तः्चि थोडेसे जरी सत्याग्रही असले तर्री ते इष्ट कार्य करूं शक- 
तील. म्हणून गांधीजी म्हणतात सत्याग्रह हा संख्येवर अवलंबून नसतो, 
युणांवर अवलंबून असतो. 

पण आपल्याला गांवोगांव प्रभातफेऱ्या निघताहेत, स्वयंसेवकांच्या 
तुकड्या भगिनीकडून ओवाळून घेऊन सत्याग्रह्माळा जाताहेत, कुठें हरताळ 
पडताहेत, कुठें प्रचंड समा भरताहेत, कुठें लाठी हले होताहेत, वृत्त- 
पत्रांत फोटो बेताहेत असे प्रकार पहाण्याची संवय झाली आहे. गांवेंची- 
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गांवें हादरलीं नाहींत तर सत्याग्रह कसला १ ज्यांत खळवळ नाह| त्यांत 
तेज नाही अशी आपली समजूत असते. त्यामुळे सामान्य जनता हा 

गुणांपेक्षां संख्येवर विसंबून रहाणार हें निश्चित आहे. सामान्य जनतेलाहि 

आपल्या हातून कांहीं कार्य व्हावे असे वाटत. त्यांत त्याच दरप्रमच 

व्यक्त होतें. तेव्हां सत्याग्रही, जनतेला तुच्छ ळेखत नाह| 1कवा त्यांच्या 

सेवेची किंमत कमी मानीत नाही. फक्त कोणत्या वेळा व काणत्या 

प्रकारचें जनतेचें सहाय्य घ्यावयाचे हे तो ठरावेतो, राजकाय ळढा लढ- 

वावयाचा असला म्हणजे सार्राच जनता लढ्याच्या माग यण अवश्य 

असते. अर्थात्‌. त्याहि वेळीं जनतेचे वतन सत्याग्रहाछा न शोभेसे असतां 

कामा नये. तशा वर्तनानें कायनाद होतो. थोंडासा पाळसाना हात, 
दाखवला म्हणून काय बिघडते असा जर जनता विचार करूं लागेल तर 
तिच्या मदतीमळें सहाय्य होण्याऐवजी नादा मातर व्हावयाचा . खुद्द 

सत्याग्रह करणारेच जर अशा वृत्तचे असत!ळ तर पुढाऱ्यानें आपल्या 

नेतृत्वाचा विटंबना करून न बेणे चांगळ आणि अशा विटंबना होत 

असेल तर त्याला सत्याग्रह न म्हणणें चांगळे, पण असल प्रकार झालेले 

आपण पहातो. त्यांना सत्याग्रह म्हणूं नये व स्वत*चा फसवणूक करून 

घेऊं नये. 


सत्याग्रह हा दोन प्रकारचा असतो. एंक सामुदायंक व दुसरा 


घेयक्तिक, व्यक्तीवर जेव्हां एखादे अपमानकारक बंधन घालण्यांत यंत, 
केला जातो. एखाद्या 


त्या वेळी तें वेधन मोडून टाकून वैयाक्तिक सत्याग्रह 
ठिकार्णी १४४ कलम लागलें व तेथें जाण्यास बदां कला, किंवा भाषण- 
बदी झाली, तर तसले अन्याया हुकूम मोडून टाकले जातात व त्याला 
सामुदायिक पण स्थानिक गाऱ्हाण्याचे स्वरूप अंत. देशाच्या स्वातंत्र्या- 
करतां किंवा विशिष्ट तत्वज्ञानाच्या पुरस्काराकरतां वैयक्तिक 1कवा सामु- 
दायिक सत्याग्रह करतां येतो. सत्याश्रहाच्या वैयक्तिक व सामुदायिक 
प्रकारांप्रमाणें आक्रमक व. संरक्षक असोहे उन त्यांत भेद आहित. 
मिठाचा सत्याग्रह हा आक्रमक खरूपाचा हाता; पण ब्रेकायदा ठरवि- 
ठेल्या कॉंग्रेस कमिब्र्यांकरतां झगडणें हा संरक्षक सत्याग्रह होता. 

. असहकारिता व कायदेभंग दे सत्याग्रहाचेच मकार आहेत. असह- 
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कारिता म्हणजे असत्य व अन्याया असहकारिता होय. याचाच अर्थ 
सत्याशी सहकारिता, आपल्याला जै पाप वाटतें, त्याच्याशी आपण सह- 
काय करूं शकत नार्ही. ब्रिटिश राजसत्ता ही अन्यायी व पापी आहे, 
म्हणून आपण त्या सत्तेशी संत्रध ठेवतां कामा नये. या मूळभूत हेतूने 
असहकारिता पुकारण्यांत आली. ती पूणपणे यद्दास्वी, झाली नसली तरी 
त्या चळवळीने त्रिटिशांची पुरीच १अत्रू झाली. १९२० सालीं तर्री 
हिंदी लोकांना आपल्या सहकार्यामुळे आपण गुलाम आहोंत हें पटले 
होतें. त्यांची दुर्वलता त्यांच्या असहकारितेच्या आड आली. 
असहकारिता हा सत्याग्रहाचा नेमस्त प्रकार आहे. अर्थात्‌ तो सोपा 
नाहीं. दृत्तिळेदाला तयार होण्यास अलोट धैय व त्याग लागतो. तो एक 
प्रकारचा संप आहे. सरकारशी केलेली सहकारिता काढून घेणें व त्यांचें 
राज्ययंत्र बेद पाडणें हा त्यांत हेतु असतो. हें राज्ययंत्र बेद पाडण्यास 
शेतसारा वब इतर कर ब्रैद करावे लागतात. ह्या गोष्टी पायरीपायरीने 
व्हाव्या लागतात. रेल्वेवर बहिष्कार चालावा का, पोस्टावर वाहिष्कार 
घाळावा का, सरकारी नाणीं वदिष्कृत करावीं का असे प्रश्न असहकारि- 
तेच्या चळवळींत विचारळे जात व त्याला नकारार्थी उत्तरे द्यार्बी लागत. 
असहकारितेत अगदी साधी, निरूपद्रवी, पण परिणामकारक गोष्ट म्हणज 
सरकारच्या प्रतिष्ठेचा भंग करण्याची. त्यानंतर सारा-बंदी वगेरे येते. 
असहका रिता ही आयलळेडप्रमाणे प्रतिस्पंधीं सरकार स्थापन करण्या- 
करतां निघणारी चळवळ नव्हे. त्यामुळें सरकारची जितकी खाती 
असर्तालू तितकी आपलीं खार्ती काढावी, असा या चळवळीत दृष्टिकोण 
नव्हता. तेव्हां आपलें पोस्ट-खातें सुरूं करावें; आपली रेल्वे, आपली 
नाणीं असावीत असा त्यांत हेतु नव्हता. असहकारितेंत स्वकीयांबरोबर 
सहका्थांचा कार्यक्रम.जोरानें अमलांत आणावा लागतो. कारण आपसांत 
जर सहकार्य नसेळ तर परक्याबरोबर्ची असहकारिता यशस्वी होणार 
नाहीं.ही आपसांत सहकारिता करावी म्हणून गांधीनी हिंडुसुसळमानांच्या 
ऐक्‍्यावर जास्तींत जास्त जोर दिला. तसेंच अस्परश्यता निवारण्याचे 
बाबतींत. अस्प्रद्यवर्ग हा आपल्यांतून फुटण्यास मुख्य कारण म्हणजे 
त्यांचा स्प आपण अपावेत्र मानला व त्यांना दूर लोटले हें होय, 
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तेव्हां असहकारिता यरास्वी होण्यास हिंदु-सुसळमान एका व अस्थृइ्यताः 
निवारण केलं पाहिजे ह॑उघड आह, 


वर असहकारितेचा उद्देश प्रातिस्पःथीं संस्था काढण्याचा नाही असें 
सांगितळें. पण त्या दिवसांत कांहीं संस्था काढण्यांत आल्या व त्यांना 
राष्ट्रीय संस्था म्हणण्यांत आलें. शाळा-काठेजे, कोटे व कचेऱ्या, पदव्या 
व कायदेमंडळें यांच्याद्यीं असहकार पुक्रारण्यांत आला, राष्ट्राय (वद्यापाठ 
त्यावेळी स्थापन केलीं. सरकारी कोटाऐवर्जा आपल निकाल खासर्गा पंचचा- 
यतीकडून करून व्यावेत अशाबद्दळ तव्हा प्रयत्न झाले. पण या एंक 
दोन बाबी सोडल्या तर असहक्रारतच्या चळवळींत प्रतिस्पर्धी सरकार 
स्थापण्याचे प्रयत्न झाळे नाहीत, कारण या चळवळांचा त] उद्दश 
नव्हता. असहकारितेंतून करबर्दा व कायदभग निमाण होईल असे तेव्हां 
वाटत होतें. पण ती चळवळ जास्त तोत्र करण्यासारख्या बाह्य परिस्थिति 
उपलब्ध नव्हती म्हणून तो प्रयत्न तसाच राहिला. 


सत्याग्रहाचा दसरा प्रकार कायदेभग हा आहे. कायद, म्हणजे सरक्तारी 
कायदे, जे अन्याय) असतात; ञे असत्यावर उभारलेळे व सावेजानेक 
जीवनाचा गदमरा करून टाकणारे असतात ते. अशा कायद्यांचा केव्हां 
भंग करावयाचा हें आपल्या शाक्तावर व बाह्य परिस्थितीवर अवलबून 
असतें. तर्सच सर्व कायदे अन्यायी असतात अस नाही, चारा; 
बलात्कार, खून, वगेरेंवद्दळचे कायद ९ सत्याग्रहाच्या कक्षंत येत नाहांत 
कारण ते कोठल्याहि सरकारला करावेच लागतात. तेव्हां जुलमी व 
अन्यायी कायदे व हुकूम निवडून काढून त मोडावयाचचे व त्याकरतां 
होईल ती शिक्षा भोगावयाची, हा सत्याग्रहाचा दसरा प्रकार आहे 


सर्वचजण कायदे मोडू लागळे तर कायद्याचा व त्याहीपेक्षा कायदे 
करणारांची प्रातिषठ्ठा रहात नाहीं, लष्कराताल शिपायांना जर असेच 
क्रांतिकारक आदेदा दिले व त्यांनीं ते मानळे तर कोणतीहि सत्ता राज्य 
करूं शाकणार नाहीं. पण दी प्रेरणा सव वगात व्हावी लागते अराजकता 
निर्माण करणें, हा कायदेभंगांचा उद्देश नसता. पण सत्याग्रही जुलमी 
राज्यापेक्षा अराजकता व अंदायुदी पर्संत कराल, कारण तींतून'च सुव्यव- 
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स्थित राज्यघटना निमीण होऊं शकेल. सामुदायिक सत्याम्रहांत राष्ट्रांतील 
सर्व वर्ग हे एका वृत्तीचे निदान आपसांत न भांडणारे तरी असावे 
छागतात, अशी एकी जर झाली तर एका बाजूने कायदे मोडणे, दुसरा- 
कडून करबेदी करणें, तिसरीकडून सरकारी संस्थांतून सहकाये काढून 
घेणें वगेरे प्रयत्न करतां येतील. तेव्हां तत्त्वशः विचार केला तर सत्या- 

अह हा राजकीय स्वातंत्र्य संपादन करण्यास अत्येत पारेगामकारक असा 
उपाय आहे यांत शका नाही. 


पण हा उपाय यदास्व्री होण्यास वर निर्दिष्ट केलेलीं पथ्ये कडक 
रीतीने पाळावी लागतात. जातीय ऐक्याच्या पथ्याशिवाप्र विधायक 
कायीचें एक पथ्य गांधींनी सांगतले आहे. खादी हा विधायक कार्याचा 
एक भाग आहे. प्रथम लोकांना असें वाटत होतें की, गांधी आपले 
जातीय ऐक्याबद्दळचे किंबा विधायक कायोबद्दलचे आग्रह सोडून देतील. 
पण ते आग्रह सुटण्याच्या ऐवजी जास्त दृढ होत आहित, व्यामुळेंच या 
अटींबद्दळ गंभीरपणे विचार करावा लागतो. वि'वायक कायंक्रमाचा व 
-सत्याग्रहाचा संबरेच काय, हें आपण पाहूंच. तूत सत्याग्रहाला विधायक 
कार्यक्रम आव्यक असतो एवढच नमूद करून ठेवावयाचे आहे 


सत्याग्रह हा म. गां्घार्नी म्हटल्याप्रमाणे नवा सिद्धांत नाही. पूर्वाच्या 
काळी आत्मक्लेश सहन करीत तोच आत्मक्लेशाचा सिद्धांत सत्याग्रहाच्या 
“रूपानें पुनरुज्जीवीत क्रेळा आहे एवढेंच. तेव्हां सत्याग्रह म्हणजे कोठ 
अस्तित्वांत नसळेळा एखादा नवा शोध आहे या दृष्टीनें पाहूं नये. तो 


*जुनाच शोध आहे, पण नव्या परिस्थितीला तो लागू करण्यांत आला 
आहे इतकेंच. 
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£ नम्रता की चरम सीमाकाही नाम तो आहेंसा है । !! 
-- म० गांधी 


गांधीवाद हा राजकारणांत जो आला तो दुय्यम म्हणून आला. 
गांधीवादांत जर निष्क्रियता असती किंवा केवळ संन्यस्त दत्त असता तर 
राजकारणाच्या उठाठेवी या वादाने केल्या नसत्या, पण जावनाच्या 
प्रश्नांना बगळ देऊन गांधीवाद आत्महित करूं इच्छित नाहे]. साच- 
बरोबर तो संसारांतील प्रवाहाबरांबर वाहून जाऊं इाच्छत नाह. वतना- 
मध्ये अनार्साक्ति व वैराग्य ठेवूनच गांर्घावादाला राजकारणार्‍चा व जावनाचचा 


प्रभ सोडवावयाचा आहे 

गांधीतस्त्वाचा अनुयायी हा गांधी राजकारणापेक्षा फार मोठा व | 
निराळा आहे. राजकारणांत येणारी माणसें सामान्य असतात व विशिष्ट 
प्रश्नापुरतेंच त्यांचें लक्ष राजकारणांत कोंद्रत झालेलें असतें. पण गांधी- 


वादीचें तसें नाही. तो आपलें सर्व आयुष्य या तःवाला वाहता. ॥हदु- 
स्थान स्वतंत्र व्हावा असें म्हणणारा संसारी माणूस गांधार्नी सांगितलेले 
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ब्रह्मचर्यत्रत पाळूं शकणार नार्ही. गांधी म्हणतात, “ जो सत्याचा उपा- 
सक आहे, ज्यानें सत्याबरोबर विवाह लावला आहे.! तो सत्यदेवतेशिवाय 
हसऱ्या कोणाची आराधना करूं लागला तर तो सत्याशी बेश्‍मान होईल. ? 
तेव्हां सत्याच्या उपासकाला ऐहिक सुखाच्या मागें लागतां येणार नाही. 
मस्मचयासारखी निरनिराळीं त्रतें हीं सत्यापासून निर्माण होतात, असें 
गांधी म्हणतात. अहिंसा, अस्तेय, अपारिग्रह, अस्वाद, व्रह्मचर्ये, शरीर- 
श्रम, स्वदेशी वगेरे व्रतें गांधीवादांत अंतभूत आहेत. 

“गीते*च्या १६ व्या अध्यायांत वर्णन केळेलीं देवी संपदेरची २६ 


क >> जा... 


'लक्षण हा जास्त व्यापक आहेत, पण त्याहीपेक्षा श्ांतिपर्वात या गुणांचा 


अधिक्र विस्तार केळेळा आहे. दम, तप, सत्य वगैरेंच्या ब्याख्या त्यांत 
आहेत. “दम या गुणांत क्षमा, धृति, अहिंसा, सत्य, आर्जव, ऱ्ह, 
आणणे सत्याच्या व्याख्येत सत्य, समता, निग्रह, अमात्सये, क्षमा, लाज, 
तितिक्षा, अनसूयता, याग, व्यान, आयंता, धाते, दया या तेरा गुणांचा 
समावेश केळा आहे. :? गांधीवादांतील दहा ब्रतें काय, गौतेंतील २६ 
खुण काय किंवा महाभारतांतील अनेक गुणांची वरणंनें काय, हा मूलतः 
एकच आहेत. जो एका विशिष्ट मनोरचनेच्या पलीकडे जातो, त्याचे 
नीतिनियम हे आपोआपच वनतात एकदां मनामध्ये विराक्त आली म्हणजे 
गांधीतत्त्वांतील सत्याचा उपासक किंवा गीता-महाभारतांतील मुमुक्षु हा 
झुक विचाराच्या पळीकडेच जातो. परमेश्वरप्राततीकरतां जो आवि- 
वाहित रहातो तो कोणाकरतां व कशाचा संग्रह करणार १ त्याला 
असलेल्या वस्तु नको असतात, मग तो संपादन करून 
कोणत्या वस्तु आणणार ? ज्याला वस्तूची अभिलाघा नसते तोत्या 
वस्तु चोरात नार्ही व त्यांचा संग्रह तर करीत नार्हीच नाही, 


अस्वादाबद्दळ तेंच म्हणतां वेईळ, ज्याला दोन वेळ काय, पण एक 
वेळ खायला नियमाने मिळत नाही तो अस्वादव्रतीच बनतो. मनाने 
किंवा वृत्तीने तो स्वादाच्या पलीकडेच गेळेला असतो व त्याची जिव्हाहि 
खादाप्रेय नसते. जा स्वादाळा बळी पडला तो कसला सत्याच्या मागे 
जाणार ! आत्मसाधन करणारे लिंब्राचा पाला वाटून खातात किंवा गिरि- 
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केंदरांत रहाणारे साथु कंदमुळे खातात, अश्ली आपण वर्णने वाचतो. 
त्याढा घरच नसतें, तेव्हां अशा अनिकेताला आपली रुचि मारावी 
छागते. ती राचे जर जिवंत असेल तर त्याळा घर करावें असें वाहूं 
लागेळ, घरावरोवर द्रव्याजनाची जरूरी भासू लागते आणणि द्रव्याजन जो 
करूं लागतो तों त्यांतच युरफटतो. 

गांधीवादीनें अपरिग्रह, अस्वाद वगेरे त्रतें घेतलेला असली तरी तो 
धूका'च्या साधूप्रमाणें अरण्यांत रहात नाद हे निश्चित. कर्म करतां करतां 
अत्याप्रत म्हणजे इंबवराप्रत जावयाचे असा हा सत्याग्रही निष्काम कर्म- 
योग आहे. तेव्हां इतर संसारी माणसांप्रमाणे सत्याग्रही हा विधेयात्मक 
कर्मे करीत असतो आणि निपेधात्मक टाळीत असतो. सेवाव प्रेम हे 
त्याचे आसक्तिरह्ित संसारांतील वाटाडे आहेत. म्हणूनच गांधीवादांतीळ 
सकादश ब्रतांत अहिंसा, शरीरश्रम यांना समाविष्ट केळे आहे. शरारश्रम 
जो करीत नाही तो दुसऱ्याचे श्रम चोरतो. पण अस्तेय हें गांधीतत्त्वां- 
तीळ एक व्रत आहे. तेव्हां स्वतःच्या जीवनाकरतां दुसऱ्याच्या कृपेवर 
अवलंबून न रहातां आपल्याळा लागणारे अन्न-वस्न आपण मिळविले 
पाहजे, असें हा वाद सांगतो. रशियासारख्या आर्थक क्रांतिकारक 
देशांत प्रत्येक माणसाने काम केळें पाहिज असा कायदा आहे. रिकाम- 
टेकड्याळा तेथे आयते अन्न मिळत नाही. गांधीवाद प्रत्येकाला काम 
करण्याला लावून दुसऱ्याचे श्रम चोरू नका एवढेंच सांगतो अठ नाही 
पेर जवळ कांही ठेवू नका असें सांगतो. परिग्रह किंवा संग्रह करण्याची 
रास्ते निमाण झाळी म्हणजे भांडवलशाहीचा पाया घातला जातो; आणणि 
जो भांडवळ्झाही वृत्तीचा वनला त्याचें तत्यशोधन संपळेंच. अशा प्रकारें 
गांधीवादानें शर्रीरश्रम, अस्तेय व अपरिग्रह हीं तीन ब्रतें सांगून प्रत्ये- 
काळा काम करण्यास सांगितळें, दुसर्‍याच्या श्रमावर जगू नका असे 
सांगितळे आणि संग्रह करण्याच्या मोहाला बळी पडून संसारांत गुरफटट 
गेका व भांडवलशाही व्रत्ति वाढवून विप्रमता स्थापन करण्यास सहाय्य- 
रत होऊं नका, असें बजावले नाहीं काय £ 

अस्तेय, अपरिग्रह व शर्रारश्रम_ हे गांधीवादांताळ 'तान महत्त्वाचे 
नियम आहेत. त्याचे अथोहि सामान्य अर्थाहून भिन्न आहेत. अस्तेय 
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1 र यक नणय तातस्मच् 
म्हणजे निव्वळ चोरी न करणें असें नाहीं. ज्या वस्तूंवर आपली मालकी 
आहि, परंतु ज्या वस्तूचा आपल्याळा उपयोग नाही ती वस्तु स्वतःजवळ 
ठेवणें म्हणजे चोरीच आहे. अपरिग्रह म्हणजे जवळ कोणतीच वस्तू न 
ठेवणें असा नार्ही. पण ज्या वस्तूचा आपल्याला पुढें उपयोग होईल 
म्हणून आपण ती जवळ ठेवतो तो परिग्रह आहे. यावर कोणी विचा- 
रोल काँ, मजजवळ असलेल्या सर्व वस्तु मी फेकून द्याव्या काय ! वस्ठ 
फेकून देण्याचें कारणच नाही. ५ स्वतःजवळ असणारी फाटकी चिंधी 
दुसऱ्याला न देणारा परिग्रह्ी आहे, पण स्वतःजवळ असलेले लाखों 
रुपये वाटेल त्या वेळीं योग्य उपयोगाकरतां खर्च करण्यास तयार अस- 
लेला माणूस अपरेग्रही आहे. !? % गांधींवादांतील या नियमांचें विवरण 
अद्या प्रकारें करण्यांत आठें आहे. तेव्हां मूळ प्रश्न दत्ताचा आहे. 
५ ज्याची तृष्णा विशाल त्याला दार्ई्द्री म्हणतात आणि ज्याची द्ात्त 
संतोषी असते तो श्रांमत समजला जातो. *? तेव्हां जवळ पैसा असणारा 


>. 


अपारिग्रही अस. शकतो व जवळ कांही नसणारा पारिग्रही असूं शकतो. 

झर्रीरश्रम करणें हें अपरिग्रह, अस्वाद व अस्तेय न्रताच्या माणसाला 
कठीण नाहीं. कारण जवळ कांही बाळगायचे नार्ही, कह्याची चोरी 
करायची नाही आणि खातांना जिभेचे चोचले पुरवायचे नाहींत इतकीं 
बंधने पाळणाराळा दारौरश्रम हे त्रासदायक वाटणार नाहींत. 
गांधीवाद हा शरीरघारणेकरतां बौद्दिक श्रमापेक्षां शरीरश्रमावर अधिक 
भर देतो. कारण बौद्धिक श्रम करणारांना शरीरश्रम करणें हें हलकेंपणाचे 
वाटतें. फिलळिपाइन्समध्यें एक श्रीमंत वर्ग असे. या वर्गातील लोक आपण 
शारीरिक कार्म कररीत नाहीं, हें सिद्ध करण्याकरतां आपली नखं खूप 
_ वाढवीत. वाढलेल्या नखांमुळें हातांनीं1 काम करणें अद्वाक्य होतें. 
दीनदुबळ्या जनतेपासून आपण भिन्न नार्ही; हें सिद्ध करण्याकरतां 
गांधीवादानें शर्ररश्रम केळेच पाहिजेत. म. गांधॉर्नी यरीरश्रमाचे एक 
कलम मुंब्ररे कॉंग्रेसमध्ये ( १९३४ ) कॉंग्रेस अधिकाऱ्यांना लागू केले 
होते. ते चर्ख्याला जें महत्त्व देतात तें शरीरश्रमाच्या प्रतिष्ठेकरतांच 
स्वतःचा स्वयंपाक स्वतः करणें, स्वतःचें दळण-कांडण करें, स्वतःचे 


ह. 


& गांधी-विचार--दोहन. 
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कपडे धुणे, कपडे तयार करणें, ही व अश्या प्रकारची स्वतःची सेवा 
गांधीवादानें अपेक्षिली आहे. अशी स्वतःची संवा कितीजण करात 
असतील ! 

यानंतरचे गांधी तच्वांतील सूत्र स्वदेशी आहे. आपण स्वदेशीकडे 
केवळ राजकीय दृष्टीने पहातो. पण स्वदेशीकडे पहाण्याची गांधीवादाची 
उविविषध्ट दृष्टि आहे. वर शरीरश्रमामध्ये आपण अनक कार्म स्वतःला 
करतां येतील असें म्हटलें. पण सवे कामें स्वतःला करणे अशक्य असत. 
समाजांत श्रमविभागणी ही मान्यच कळा आहे. मला भाडा घासता 
चेतीळ, पण भांडीं तयार करतां येणार नाहीत; मला कपड धुता यताल 
पण साबण तयार करणें जमणार ना मा स्वयपाक करू दशकन, पण 
त्तांदूळ डाळ, गहू निमाण करू द्ाकणार नाहा. या वस्तूकरता मला 
परक्यावरचच अवलंबून रहावें लागेळ, हा परका कोण असावा ? ती 
आपल्या गांबांतळा असावा का परका £ तो आपल्या दद्यातला असावा 
का परक्या £ गांधीवाद म्हणतो, तो आपल्याजवळचा आपल्या देशातला 
असावा. याचा अर्थ परदेशांतील माणसाचा मी द्वेष कराबा असा नाही 
म्हणून म. गांधी स्वदे्शाचा जितका पुरस्कार करतात तितका बहिष्काराचा 
करीत नाहीत. हातसुताचा जितका पुरस्कार करतात 1ततका गिरणीचा 
करीत नाहींत. तेव्हां स्वदेशीमध्ये श्रमविभागणीचे तत्त्व आहे. या 
तत्त्वाप्रमाणे जवळचा माणूस जो असेल त्याचेच श्रम आपण "यावत ठ 


त्यालाच आपले श्रम द्यावेत. 


हारिजन-सेवा अथवा अस्पृरयता-निवारण आणणि सरवेधर्मी समभाव 
गांधीवार्दी हा कोणाचाच 


ही गां्घावादांतिल आणखी दान सूत्रे आहेत 
हेप करीत नाहीं व कोणाला कमा ढखात नार्ही. त्यामुळें अमुक धम श्रेष्ठ 


व अमुक कानेष्ठ ही कल्पनाच त्यांत नाह. सव घमांमध्य संतू तत्त्व आह. 
त आपण पाहिलं पा।हज. याचाच अथ आपण 'धामक साहष्णुता 
बाळगली पाहिजे. कोठल्याहि घमामध्यें कार्टीहि वाईट नसतं. त्या त्या 
धर्मांचे अनुयायी आपल्या उत्साहातिरकान घर्माला कमीपणा आणतात; 
ततर कांहीं आपल्या धर्मांची थोरवी आपल्या वतनानें वाढवितात. मुळांत 


र्ट 
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याणी वाईट नसते, तें पाणी आपण मोरीळा किंवा गंगेला मिळ्वू राकतो, 
ब्यी तत्त्वशोधक आहे तो मुळांताळि पाणी घुद्ध आहे एवढेंच लक्षांत घेईल ,. 

अस्पृर्यता-निवारण हा तर गांधीवादाचा प्रमुख भाग आहे. सर्वं 
देशांत अस्प्रर्यता असते. पण हिंदुस्थानांतील अस्पृश्‍यता हा भयंकर 
आहे. तिला पूर्वीच्या लोकांनीं धार्मिक स्वरूप दिलें. त्यामुळें अस्पृश्यांना 
शिवणें म्हणजे धर्मेबाह्य वतन करणें असा अर्थ होऊं लागळा. इंग्लंड- 
सारख्या देशांत उच्चनीचता अतिशय आहे. गरीब, मध्यम, श्रामत, 
हे भेद तेथें अत्यत तीब्रतेनें पाळतात. लोकशाहीच्या व समानतेच्या गप्पा 
मारणाऱ्या या लोकांची मनाव्रात्ते पहाण्यासारखी आहे. जर्मनीच्या बॉव- 
इलछ्यांनीं कामन्सचे पार्लमेंट सभाग्रह कोसळून पडलें, त्यामुळे होस ऑफ 
कामन्सच्या सभासदांना होस ऑफ लॉडूंसमध्ये बसू द्यावें का नाहीं असा 
प्रश्न उद्धवला. कामन्सचे सभासद आपल्या खुर्च्यांवर बसले तर 
खर्च्या विटाळतीळ या भावनेने ळॉडसूनां सांगेतळे कीं, आमच्या 
तांबड्या मखमलींनी मढवलेल्या खुर्च्या काढा आणि नंतर कॉमन्सच्या 
सभासदांना तेथे बसू द्या. ऐन युद्धांचे दिवसांत, लोकशाहीकरतां 
रूढणाऱ्या पालमेंटच्या सभासदांत असणारी ही भावना पाहिली म्हणजे 
हिंदुस्थानांतच अस्प्रृश्‍्यता नसून इतरत्राहि हीच भावना आहे असें दिसून 
येतं. 

शांघायला इंग्रज लोकांच्या बागेत कुत्री, चिनी आणि सायकली यांना बंदी 
आहे. दाक्षेण आफ्रिकत तर हिंदी लोकांना कांहीं रस्ते चाळण्याल] बंद आहेत; 
कां्ही भागांत त्यांना राहूं सुद्धां देत नाहींत; पाहैल्या वर्गातून प्रवास करूं 
देत नाहींत, लंडनमध्ये विमान-हृ्याच्या आपत्तीत सांपडलेल्या डॉ.द्दारोसेंग 
गौर ह्यांना ते हिंदी ग्रहस्थ म्हणून हॉटेलमध्ये रद्दावयास जागा मिळत 
नाहीं आणि अमेरिकत नांग्रो लोकांना उभे जाळतात. जर्मनीचा ज्यू द्वेष 
तर सुप्रसिद्ध आहे. तेव्हां वणभावना ही जगांतील सर्व देशांना व्यापून 
राहिली आहे. हिंदुस्थानांत इतर देद्यांतील कांही दोष आहेतच पण 
शिवाय हारिजनांना स्पशीहे न करण्याचा महान, दोष आहे. 

गांधी तत्त्वज्ञान माणसामाणसांत उच्चनीचता मानीत नाही. 
त्यामुळें कोणालाहि अस्पृद्य मानण्याची गांधीवादाची तयारी नार्ही, 
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याचा पारेणाम असा झाला काँ, एरवी गांधीवाद मान्य असणारे पण 
ज त्या तत्त्वज्ञानाच्या उन्न्च मनाथू]मकपयंत पाहांचल नाहींत ते 
गांधोशीं वेर करू लागले. तसेंच सर्व धर्म समभावाचा सिद्धांत मान्य 
करणारे व त्याप्रमाणें आचरण करणारे गांधी हे मुसलमानधाजणे ठरले! 
पण गांधीवादी कोणाच्या रागलोमांन्ची पवी करीत नाहीं, तों फक्त 
सत्याची भीति बाळगतो. 

या सर्वेघधमी समभावामुळें हिंदु गांधींवर उलटले तसें मुसल्मानाहे 
उलटले. हरिजन-सेवेमुळें स्थरइ्य गांधीवर कुद झाळे, तसे अस्पृरयहि झाले, 
पण आज ना उद्यां था रागावणारांना आपली चूक कळून आल्याशिवाय 
रहाणार नाहीं. सत्य हें पटायला फार दिवस लागतात. कारण सत्याचा 
सस्ता हा लांबचा आहे. क्षाणिक लोभाला अगर स्वार्थाला बळी पडलेला 
माणूस हा रागावलाच पाहिजे. तोच त्याचा स्वभावधर्म आहे. पण अशा 
लोकांच्या रागामुळे आपण आपला धर्म सोडतां कामा नये. 

गांधीवादांतीळ अकरा नियमांपैकीं, अभय फक्त राहिलं. जो असत्या- 
चार्दी, अन्यायी असतो तो मितो. सत्यवार्दा कोणालाच भीत नाही. तो 
फक्त पापाला आणि परमेश्वराळ्ा भितो. निर्भय नसणारा, गांधीवादी 
असूंच शकणार नाहीं. ज्याला भय वाटतें तो सत्य सांगणार नाही. मौ 
राजद्रोह केला, मी कायदा मोडला असें कबूल करणाराला शिक्षा भोगावी 
छागते. ज्याला शिक्षेची भीति वाटते तो या गोर्श करणार नार्ही व केल्या 
तर नाकबूल तरी करील किंवा उद्देशाबद्दळ भांडत बसेल, तेव्हां ]नेभयता 
ही बाव गांधीवादांत अवदय समजली जाते. ी अव. के 

अशा प्रकारें ज्याला गांधीवाद म्हणतात त्याचीं अकरा सूत्रें आहेत. 
१ सत्य, २ अहिंसा, ३ ब्रह्मचर्य, ४ अस्तेय, ५ अपरिग्रह, ६ शरीरश्रम 
७ अस्वाद, ८ अभय, ९ सर्व धम समभाव, १० अस्ण्र्यता निवारण 
११ स्वदेशी. वर सांगितल्याप्रमाणे ही तत्त्वें अगर सूत्रे भिन्नाभि्ञ दिसत 
असली तरी एका सत्यापासून निमाण होतात. पाण्यांत एक खडा 
टाकळा म्हणजे लाटांमागून लाटा उद्भवतात. त्याचप्रमाणे सत्याचे दशन 
झाळे म्हणजे इतर तत्त्वांचे आचरण आपोआप होऊं शकत. होच क्रिया 
उदर क्रमानेंहि होऊं शकेळ, आपण एक अस्त्रादासारखें तरत घेतलें तर 


११६ गांधींचा अहिंसावाद 


त्यापासून आपण ब्रह्मचर्याकडे जाऊं शकू. तेव्हां कोणत्या तर्री एका 
तत्त्वाचे जर निष्ठापूवेक वर्तन होऊं शकलें तर सत्याकडे प्रगत होण्यास 
हरकत येणार नार्ही, 


गांधीवाद हा आत्तिक वाद आहे. गांधीवाद हा परमेश्वर मानतो 
एवढेंच नव्हे तर जीविताचें व्येय परमेश्वराचा साक्षात्कार कारण आहि 
असे समजतो. परमेश्वर हा अविनाशी आहि म्हणूनच त्याला म. गांधी 
सत्य या नांवानें ओळखतात. सत्य हें परमेश्वराचे निगुण स्वरूप 
आहे अश ते म्हणतात. सत्य हें काय आहे याचा शोध करणें हे प्रत्ये- 
कारचे कतव्य आहे. जितकें सत्य आपल्याला संमजळें असेळ तितके 
व्यवहारांत आणणें हेंहि कठेव्यच ठरते. सत्याचा ज्ोध करीत असतां 
असत्याचा पाडाव करणें हेंहि क्रमप्राततच असतें. आसुरी प्रक्षाते नष्ट 
झाल्याशिवाय देवी प्रक्षाते ही प्रभावी होत नाहीं. या विरोधी प्र्रत्तीचा 
झगडा जगाच्या आरंभापासून चालला आहि. तेव्हां ज्याला सत्याची 
म्हणजे परमेश्वराचा प्राभे करून घ्यावयाची असेल त्यानें असत्य व 
अन्याय यांच्याबरोबर झगडले पाहिजे. म्हणजेच सत्याग्रह केला पाहिजे. 
तेव्हां सत्याग्रह हें ईंभ्वरप्रातीचें साधन आहे असे गांर्धावाद सांगतो. 
आपल्या भोंवतीं जर अत्यंत घाण साचली असेळ तर आपण निरोगी 
कसें रहाणार १ तसेंच आपल्या भोंवती जर अन्यायाचा व असत्याचा 
दाट अंधकार माजला असला तर आपल्याला सत्याचा मार्ग कसा 
दिसणार ! आपण जर अन्याय सहन करू लागलों तर आपल्याला 
सत्याकडे जातां येणार नाही. तेव्हां सत्याकडे जाण्याचा मार्ग हा असत्य 
किंबा हिंसा सहन करणें हा नाहीं. सत्याचरणाने व आहिंसेनेंच आपण 
सत्याकडे जाऊं शकतो. 


गांधीवादाची ही भूमिका व हिंदुधर्मात वर्णन केलेली इंश्वरप्रातीची 
भूमिका यांत कांहींच फरक नार्ही. त्यामुळे गांधीवादाळा विरोध करणें 
म्हणजे एकप्रकारें हिंदुवर्माला विराध करण्यासारखें होईल. गांधीवाद हा 
नेभळट बनविणारा आहे असें म्हणणें म्हणजे हिंदुघम नेमळट बनविणारा 


आहे असं म्हणणें आहे. इतर धर्माबद्दल हेंच म्हणतां येईल. 
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परमेश्वराची प्रात्ति किंवा सत्याची प्राति कशी होऊ शकते १ ती 
ब्रतानें, यम-नियमानें, उपासना वगैरे साधनांनी होऊं शकते. गांधीहे 
दुसरें कांहींच सांगत नाहींत, यमनियमांचें पाटन, उपासना ही गांधी- 
वादांत प्रधान आहे, उपासना ही सर्वे धर्मांत आहे. खिश्चन मनुष्य 
दररोज न जमलें तर दर राविवारा चर्चमध्ये प्राथनेला जातो, इस्लाम- 
धर्माय तर दिवसांतून पांचवेळां नमाज पढतो आणि हिंदु संध्या, भजन, 
कोर्तन वगेरे करतो. उपासनेच्या जोडीळा उपवासहि सर्वे धर्मात विहित 
आहेत. ब्रह्मचर्य, मोन हेहि यमनियमांचेच प्रकार आहेत. 


गांधीर्नी उपासनेचें फारच सुदर विवेचन केळें आहे. ते म्हणतात, 
“< उपासना म्हणजे इंश्वराच्या जवळ बसणें. मोठ्याजवळ बसण्याचा उद्देश 
तद्रूप होण्याचा असतो. परमेश्वर म्हणजे सत्य. म्हणून सत्यरूप होण्याला 
उपासना म्हणतात. सत्यरूप होण्याची तीव्र इच्छा करणें हीच प्राथना. 
सत्यरूप ऊं व्हावयाचें तें विकारराहित होण्याकरितां. निर्विकारी हाण्या- 
करतां विकार्री विचार उत्पन्न होतां कामा नयेत. मन कर्धीां रिकामें रद्दात 
नाही. एक तर तें विकाराचा विःचार करील किंवा सत्याच्याकडे जाईल. 
राम, कृष्ण इत्यादि सत्याच्या मूर्त आहेत.त्यांचें स्मरण म्हणजेच नामस्मरण. , 
हे स्मरण जर अंतःकरणपूर्वक केळे तर आपण अवद्य तद्रूप होऊं, उपासना 
हा बुद्धीचा विषय नार्ही, श्रद्धेचा आहे. अन्नाने जसें शरीरपोपषण होतें, 
तसे उपासनेनें आत्म्याचें. सत्यरूपी परमेश्वर प्राणिमात्राच्या आंत बसतो. 
म्हणून प्राणिमात्राच्या ठिकाणीं एकत्वा'चची,मावना साध्य होणें जरूर आहे 
याकरतां उपासना ही वैयक्तिक व सामुदायिक झाली पाहिजे - जीव- 
मात्राच्या ठिकाणीं एकत्व तिद्ध करणें म्हणजे त्याचां सेवा करणं म्हणून 
निष्कामसेवा ह्ोहि उपासना होऊ शकते. 

प्राथेना व तैवा हे उप आसनेचे म्हणजे देवाच्या सन्निध जाण्याचे 
प्रकार असल्यामुळें गांधीवादी हा सकाळीं, संध्याकाळीं ब विशिष्ट 
भरसंगी प्राथना करतो. प्राथना म्हणजे तोंडाने केळेळा देवाच्या नांवाची 
घडबड नव्हे. अंतःकरणांतीळ सवे छुद्ध भावना एकवटून तद्रूप होण्याचा 


ततो मरयत्न आहे. 
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उपासना ही ज्याप्रमाणें अंतःुद्कींला कारण होतं, त्याचप्रमाणे उप- 
वास हाहि कारण होतो. आपण निरानेराळे फराळाच पदाथ खाऊन 
जसा उपास करतों, तसा उपास हा नव्हे. गां्घींचा उपवास म्हणजे 
परमेश्वराच्या जवळ जाऊन बसण्याचा प्रयत्नच आहे. तो उपवास पाणी 
घेऊनच फक्त करावयाचा असतो. त्याची मर्यादा म. गांधी आपल्या 
स्फर्तीप्रमाणें निरनिराळी ठेवतात. त्यांनीं प्राणांतिक उपवासाहि केलेले 
आहेत. अद्या उथवासांचें दडपण आरोपित व्यक्तीवर पडते ब ती एक 
प्रकारची हिंसाच होते असा त्यावर आरोप येतो. गांधींचा जीव वांचवि- 
ण्याकरतां आपण अमुक गोष्ट आपल्या इच्छेविरुद्ध केळी असेंहि म्हटलें 
जातें. पण गांधीजी स्वतःतील अशुद्ि घालविण्याकरतां हे दिव्य करीत 
असतात. दुसऱ्याने. आपळें अनुकरण करूं नये, असा त्यांचा कटाक्ष 
असतो. अंतःप्रेरणेशिवाय उपवास करतां कामा नये, असेंहि ते म्हणतात. 
तेव्हां उपवास हें एक आत्मशुद्धीचें बाछिष्ठ साधन आहे. तसेंच तें आत्म- 
छेशा चेहे बलिष्ठ साघन नाही काय १ वर जीं गांधीतच्वाची ११ लक्षणे 
देली आहेत त्यांत उपासना व उपवास यांचाहि समावेश होऊ शकती. 
गांधावादाचे बाह्यलक्षण म्हणून आणखी एक गुण आपण वणेन करू 
शकू. तो गुण नम्रता होय. गांर्धीवार्दानें नम्न असावे असे म्हणण्या- 
ऐेवजीं नम्रतेने गांधीवादी असावे असे म्हणणे अधिक शोभेल. 
गांधीवादी हा क्रितीहि खडतर त्रतें ब तपश्चयां करीत असला तरी 
तो जनतेंतीळ संन्यासी व जनतेचा सेवक आहे. जनतेची . सेवा 
करणारा हा सध्यांच्या ब्रिटिश नोकराप्रमाणे मालक असतां कामा 
नये. तर्सच तो परक्या देशांतून आलेल्याप्रमाणे निराळा वाटतां कामा 
नये. परमेश्वराशी एकरूप होण्याची जशी तो महत्त्वाकांक्षा बाळगतो, 
तशीच त्यानें जनतेशी एकरूप होण्याची महत्त्वाकांक्षा बाळगली पाहिजे. 
व्याकरतां तो तुटक, खुरटा, चढेल, अहंमन्य, बढाईखोर, आढ्यता 
बाळगणारा, असा असतां कामा नये. अर्थात्‌ ही लोकांची अपेक्षा 
आहे, गांबीवार्दा हा जर तिरसट, रागीट, घमेंड बाळगणारा व इतरांना 
तुच्छ लेवणारा असेल तर त्याला गांधीवादाचा श्रीगणेशाहि समजला 
नाहीं असें म्हणावें हागेळ, तत्त्वज्ञानी मनुष्य हा बहुतकरून भावनाशून्य 
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चनतो. त्याला कोणाच्या मृत्यूने वाइट वाटत नाहीं, किंबा कोणाचे 
जय झाळें तर चांगळें वाटत नाही. अथात्‌ परिपूणावस्थेला गेलेल्या 
स्थितप्रज्ञाची गोष्टच वेगळी, पण जे अधेवरट असतात ते आपण 
हषीविषादांच्या पलीकडचे आहों. असा डोळ आणतात. असे 
'ढौकच तत्त्वाचे मारेकरी असतात. जे सच्चे सेवक असतात 
त्यांच्याहि वर्लनांत हे स्क्षतेचे, माणुसकीच्या अभावाचे दोप येण्याचा 
*संभव असतो. पण तच्वज्ञानावर जो आघात होतो तो अशांच्यामुळे होत 
नाहीं; तो ढोंगी लोकांमुळे होतो. ज्याला समाजांत वागतां येणार नाही, 
तो फार तर एकांतांत जाऊन बसेल; त्याचा उपद्रव समाजाला होणार 
नाहीं. पण खरी भीति असते ती अधेबटांच्या वतनाची. म्हणून गांधी- 
वादाचे आचरण करणारांनी आपल्याला सेवा करायची आहे हें केव्हांदि 
विसरू नये. त्यांनीं आपल्या मर्यादा ओळखणें जास्त चांगलें, सेवा कर- 
णाराजवळ जिव्हाळा व प्रेम असावें लागतें. तसंच खरा सेवक हा नम्र 
असावा लागतो. चंदन सुवासिक आहे किंवा लोणी मऊ आहे हे ज्या- 
प्रमाणें सांगावे लागत नार्ही, त्याप्रमाणें गांधीवादी हा नम्र आहे हे 
सांगावें लागता कामा नये. “ अंतरीचे धावे स्वभावें बाहेरी ' अशी त्या 
स्या गुणांची स्थिति असार्वाी. अमुक मनुष्य विनयशील आहे ह्याची 
लक्षणें कांही ठरलेली नाहींत. मनुष्याच्या साध्या बोलण्या व चालण्या- 
बरून त्यानें गांधीवाद किती आत्मसात केला आहे याची परीक्षा होऊ 
शकते. “नम्न मनुष्याला आपल्या नम्रतेची जाणीवहि असतां कामा नये.(% 
इतका तो सहज-स्वमावधर्म झाला पाहिजे. खोट्या नम्रतेला आपल्या 
नम्रतेचें ज्ञान असतें. असा मनुष्य अत्यंत प्रयत्न करून आपला अहंकार 
च आभिमान लपविण्याची पराकाष्ठा करतो. पण त्यांचें ढोंग बाहेर 
पडल्याशिवाय रहात नाहीं. जो आपल्या मयादा ओळखता व सांगता 
का, गांधीवादापेक्ती, इतका भाग किंवा अमुक प्रमेयांपेकी इतका अंशच 
माझ्याकडून आचरला जाणें शक्‍य आहे तो खरा नग्न. जो पुष्कळ बड- 
बडेतो पण ज्याच्या हातून काम अत्यल्प होते तो नम्र नव्ह, खरा नम्र 
माणूसच खरी सेवा करू शक्केल व परिपूर्णावस्थेला जाऊं शकेल.अशा प्रकारें 
आांधांबादांतील मुख्य मुख्य लक्षणांचें थोडक्यांत स्वरूप आहे 
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गांधीवादानें आध्यात्मिक जीवनाकडे निदान विचाराकडे देशांतील व 
परदेशांतील लोकांचें लक्ष वेधले. तेवढ्याने गांधीवाद संपला नाहा. कारण 
व्यवहारापासून अलग असलेलें *्येयमय जावन म्हणजे अपुरे जावन आहे. 
जो जगांतील .वक्के खात नाही, ज्याला प्रापेस्षिक सुखदुःखांचा कल्पना 
नाहीं त्याचें जीवन एकांगी व अपुरेच रहाणार... विकार-हेतु नसतांना 
जो. नि्विकारी रहातो त्याला घार म्हणत नाहीत. मुलाबाळांत नसणारा 
जर एखाद्या सांसारिकाला त्यांच्यावर न रागवण्याचचा उपदेदा करील; 
तर तो कोरडा उपपेक्ष ठरेल. याचा अर्थ असा नव्हे काँ, जगांतील 
सवच अनुभव सर्वांना घेणें ग्राक्य आहे. गांधीवादी हा जगांतील मनुष्य 
आहे, तो अरण्यांतील मनुष्य नाही. म्हणूनच गांधीवादाला आध्यात्मक 
बाजूप्रमाणें सामाजिक, 'धार्मिक, राजकीय, आर्थिक, दौक्षणिक वगेरे बाजू 
आहित. या प्रश्नांतून उद्भवणाऱ्या निरनिराळ्या विषयांवर गांधावादान 
प्रकाश पाडला आहे. पूर्वींचे साघुसंत व वेदांती हे जीवनाला माया 
म्हणत. त्यामुळे एका अध्यात्मापळीकडे इतर विप्रयांत ते लक्ष घालीत 
नसत. गांधीवादाचे तसें नाही. 
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गांधी हे जीवनाशी संलय़ असणाऱ्या सर्वे प्रश्नांची गंभीरपणे चर्चा 
करतात. त्यांत त्यांची बाह्े.गतानुगातेक ( ७58४१1५४७९ ) नाही.. 
ते अध्यात्मांत अहिंसेने किंवा राजकारणांत सत्याग्रहाने जसे व जितक्या 
तत्रितेनें लढतात, तितक्‍याच तीव्रतेने इतर बाबींतहि लढतात. औद्योगिक: 
किंवा आर्थ्चक बाबतींत त्यांनीं जर त्रादीचा आग्रह घरला नसता तर 
खादी मागेच गतप्राण झाली असती. अस्पृश्यता-निवारणाचे तसेंच आहे; 
व इतर बाबींत तीच क्रांतिप्रियता दिसून येते. 

सामाजजक बाबतीताहि गांधींनी बरीच खळवळ उडवून दिली आहे. 
समाजकारणांत बंडखोर्टी करगें अत्यंत कठीण असतें. रांजकारणांतील 
बंडखोरी ही लोकाप्रियता वाढाविते, पण समाजकारणांताले बडखारा हा 
* असलेली लोकप्रियता गाडून टाकते. अफगाणिस्थानच्या अमानुलाला 
याच सामा]ज्ञेक क्रांतीने पदशभ्रष्ट केळे. गांधींच्या लोकाप्रेयतेला जर 
ओहोटी लागली नसली तर त्याला कारण त्यांची राजकारणातील काम- 
गिरी. या कामागेरीमुळें त्यांचे “ सामाजिक अपराध ? जनतेने क्षम्य 
मानले. तुकस्थानांत केमाळपाच्याने आपला दश ग्रीकांच्या तडाख्यांतून 
सोडचळा म्हणूनच त्याची सामाजिक क्राते तुकस्थानन सहन केली. तेव्हां 
कोठल्याही देशांत जुना धर्म व समाज हे अत्यंत पवित्र व अपास्वतनाय 
असें मानतात. त्यांत क्रांति करणाराला पाखांडा म्हणतात. 

गांधीना हारेजनांचा प्रश्न हाती थेऊन जुन्या कल्पनांना जबर धक्का 
दिला. स्पृद्यांना वाटूं लागछे, गांधी काय आतां महार -मांगांना घेऊन 
देवळांत जातात, का त्यांच्याबरोबर जेवायला बसा म्हणून सांगतात, 
का आणखी कांही हकूम सोडतात ! पण गांधीनी सावजानक्र ठिकाणच्या 
अस्परद्यतेवरच हल्ला चढवला, देवळाच्या बाबतींत सुद्धां ते अर्स म्हणत 

ते कीं, देवळांच्या मालकांची कवा विश्वस्तांची इच्छा घुडकावून 
जबरदस्तीने आंत प्रवेश करा. गांधी हे समाजक्रांतेकारक आहेत, पण 
ते अविवेकी व अव्यवहारी क्रांतिकारक नाहीत. समाजात कोणत्या 
मर्यादेपर्यंत क्रांति झाळी पाहिजे दे ज्याप्रमाणें ते सांगू, शकतात, त्याच. 


प्रमाणें समाजाची क्रांति सहन करण्याचा कता शाक्ते आहे ते 


ओळखू शकतात. दृष्टता ब शक्‍यता यांच्या समन्त्रयान तें सुदर व्यवहार. 
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-साधतात. पण त्याबरोबरच जुन्या, वेडगळ व टाकावू समजुतींना धक्का 
एदिळाच पाहिजे ब त्या नष्ट केल्याच पाहिजेत असे त्यांचें स्पष्ट 
मत आहि. 


सामाजिक जीवनांतीळ अधिष्ठात्री देवता म्हणजे स्त्री, स्रीवगाकडे 
अद्यापाहि तुच्छतेने व उपेश्षेने बाबितलें जाते. हिय्लरसारखा माणूस 
फ्त्रियांचें जग स्वयंपाकघर व माजघर यांच्या पळीकडें नाही असे म्हणतो. 
त्यांनीं उत्तम स्वयपाक करावा व सुंदर अपत्यांना जन्म द्यावा एवढीच 
त्यांची कामगिरी असें जगांत क्रांति करूं इच्छिणारा हा माणूस म्हणतो. 
पहिटलस्ची री ओढणारे कांही अनुहिटलर त्याचीच भाघा वोळत आहेत. 


आपल्या कांहीं धमंग्रेथांत तर स्त्रीला कधींच स्वातंत्र्य देऊं नये असें 
म्हटलें आहे. शुद्ध सनातनत्व म्हणजे ज्लीला सतत गुळाम ठेवणें हेंच 
होय. आज जें काय थोडेसें स्री-स्वातंत्य आपल्याला पहावयास सांपडतें 
ते महाराष्ट्र गुजराथसारख्या भागांत व तेहि पुढारलेल्या वगीत. वंगाल- 
वबिहारांतीळ हिंदु स्त्रिया ह्या अजूनपर्यंत तोंडावर्रीळ बुरखा टाकून देत 
साहींत. त्यांनीं इंग्रजी अमल पचचवला आहे एवढेंच नव्हे, तर गांधींनाहि 
जुमानळें नाहीं. तेथील पुरुष सत्याप्रह करून तुरुंगांत जातील, पण स्त्रिया 
मात्र धरांतलळा चोक सोडून उंबरळ्यांत येणार नाहींत. हिंदु स्त्रियांची 
ही स्थिति, मग मुसलमान स्त्रियांची स्थिति किती भयंकर असली पाहिजे ! 
बहुतेक मुसळमान स्त्रिया अद्यापपर्यंत गोषांतून बाहेर आलेल्या नाहांत. 
त्यांचे पुरुषाहि त्यांचा गोपा निघावा याबद्दल प्रयत्न करीत नाहींत; 
आणणि पाकिस्तान मागणाऱ्या जीनांनी त्याबद्दल प्रयत्नहि केले नाहींत ! 
अशा या स्त्रीवर्गीला जर कोणी मान्यतेळा चढविले असल तर ते म० 
गांधीर्ना. स्त्री-पुरुषांच्या समान हक्कांवदल हल्लीं बरंचसं बोलले जाते.गांधी 
म्हणतात 'पुरुषाला त्रह्मचर्य पाळण्याचा जितका अधिकार आहे, तितकाच 
स्त्रीला आहे. पुरुषांना मोहविण्याकरतां स्त्रियांनी आपलें शरीर नटविण्याचें 
कारण नाहीं. खरी ह्यो आपल्या गुणांनी आपलें हृदय सुशोभित 
करण्याचा प्रयत्न करील. स्त्री ही अबला नाहीं, ती पुरुपापेक्षांहे जास्त 
अलवान आहे, तिच्या ठिकाणीं अपार शाक्ते आहे. ही शक्ति नितांत 
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1, तीव्र भावना व अत्यंत त्याग यांमुळें तिला प्रात झाली आहे. 
अशा स्त्रयांमुळेंच जगांत धमाचे रक्षण झाल आहे. $ 


स्त्रियांना पुरुषाइतकीच स्वतंत्रता दिली पाहिजे, त्यांच्या शिक्षणाचा 
किंवा पालनपोघणाची जर आई वडिलांना हेळसांड केली तर ते पाप 
, विवाहाच्या बावतींतादि गांथांचे विचार असेच क्रांतिकारक आहेत. 

“६ ज्या स्त्री-पुरुष्राला संतती असार्वा अशी इच्छा असेल, त्याचा ता 
च्छा पर्ण करण्याच्या शुद्ध विधीळा विवाह असें म्हणतात. ।वेवाह हाता- 
क्षणांच आपल्याला भोगविळास करण्याचा परवाना मिळाला अशी समज 
पापमय आहे. ?? विवाह ठरविण्याच्या बाबतीत गांधींना ज| एक तूचना 
केली आहे, ती तरुण-तरुणींना नापसंत होण्यासारखा वाटल, ते म्हण- 
तात की वधूवरांनीं स्वतःच्या जोर्डादाराची [निवड करणे ह का कचा 
इष्ट नसतें. तरुण-तरुणी मानसिक वा शारीरिक भोगच्छेंला बळा पडतात 
व त्यांच्या हातून योग्य निवड होत नाहीं, कामवकाराच्या तांत्रतेमध्यें 
झाळेली निवड ही बरोबर ठरत नाहीं. तेव्हां वधूवरांना आपल्याला 
कोणत्या लक्षणांनी युक्त अशा पुरुष स्त्रांशी लम करावयाचे आहे याची 
कल्पना वडिलांना द्यावी व त्यांनीं कुलशील, रोग, व्याधी, वगरचा एग 
चौकशी करून ल्य़ ठरवावे. नंतर वधूवरांचा परस्परांशी पार्चय करून 
द्यावा आणि त्यांनीं त्या पसंतीला होकार दिला तस्च लयन करावे, गाचा 
हे अन्य वर्णांथ विवाह करूं नयेत अद्या मताचे नाहींत. तसच परदेशां- 
तीळ किंवा परधर्मांतीलळ छोकांबरोबर' विवाह कलं नये असेहि म्हणत 
नाहींत. या विवाहांचा देठु पारमार्थिक कल्याणाचा असेळ तरच तसें 
वेवाह व तेहि अपवादात्मक व्हावेत असे त्यांचे म्हणण. हीं त्यांची मतें 
श्रियांचा दर्जा, हक्क व योग्यता किती माठा आहि हें दशंविणारीं आहेत. 


स्त्रियांना विवाहाच्या वाब्रतींत काय, 
सार्वजनिक सेवेच्या बाबतींत काय पुरुषणाइतकाच हक आहे असे त्यांचे 
म्हणणें, ते स्रियांना पुरुषापेक्षांहि कांही काहा कास करण्यास अधिक 
छायक समजतात. पतित स्रियांचा उद्घार त्रियाच जास्त परिणामकारक 


पन. आ 


* गांधा विचारदा 


दिक्षणाच्या बाबतीत काय किंवा . 
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रीतीनं करूं शकतात. त्याचप्रमाणें खादी उत्णत्तीचें कार्य,हारेजनसेवा, साक्ष- 
रता, ग्रामोद्योग, थिकेटिंग वगेरे कार्म स्त्रिया जास्त प्रभावी करूं्शाकतील - 
तुरुंगांत जाण्यास किंवा लाठ्या खाण्यास स्त्रियांनी कर्मा केले नाही, हा 
गां्धातत्त्वाच्या शिकवणुकीचा परिणाम नव्हे काय 

म. गांधींच्या शिकवणुर्काने आपलें सामाजेक जीवन बरेचसे बदलले 
हें कोणी नाकवूळ करीळ असे वाटत नाही. त्या श्रामंतीच्या,मोठेपणा च्या; 
कल्पना गां्घानीं घुळीळा मिळविल्या, पगर्डापागोट्यांत, रेळेशादत 
आणि जर्राच्या टोपीत असणार्री सभ्य व कुलीनतेची कल्पना कोणाच्या 
डोक्यांत अद्याप शिल्लक असेळ असें वाटत नाही. आज उलट खादी 
सदरा व खादीचा टोपी घालणारा वृद्ध असो बा तरुण असो सभ्य सम- 
जला जातो. हा खार्दोर्ताल साधेपणा राज्यकारभारापर्यंत जाऊन मिडला- 
कॉग्रेसचे मंत्री सदराटोपींत काम करीत बसलेले जर फेरोजदाहा मेथा 
किंवा नारायणराव चंदावरकर यांच्या नजरेला पडते, तर त्यांचा जळ- 
फळाट होता. दिवसेंदिवस साधेपणा हा अंगवळणी पडत चालला आहे. 
लो. टिळक पगडी, अंगरखा व धोतर वापरीत व त्यालाच तेव्हां साधेपणा 
म्हणत असत. गांधीच्या काळांत साघेपणाचची जागा बहुजन समाजाच्या 
सुखदुःखांशीं एकरूप व्हावें या विचारानें घेतली, त्यामुळें आपल्याला 
गांधीवादी हा क्मांत कपी कपडे वापरणारा दिसतो. हे कपडे स्वतः तयार 
केळेळे वापरावेत हा गांधांबादी आणखी एक निर्वेध आपल्यावर लादून 
घेतो. 


रहाण्यांतहि असाच बदल गांधीयुगांत झाळा आहे. सेवाग्राममधील 
गांधींची झोपडी पाहिली म्हणजे वर्रील विधानाची सत्यता पटेल. वर्ध्याच्या 
भर उन्हाळ्यांत पोटावर व डोक्यावर मातीच्या पट्ट्या ठेवून तो उन्हाळा 
सहून करण्याचें कठीण काम गांधी करतात. आज त्यांची योग्यता एवढी 
आहे काँ, कोणत्याहि उंच डोंगराव त्यांना बंगळे, मोटारी मिळतील. 
खुद्द वर्ध्यात त्यांना रहावयास बंगळे कमी आहेत असे नाही. पण वर्घ्या-. 
पासून तान मेलांवर एका खेड्यांत म. गांधी कां रहातात १ गरीबांचा 
केवारी हा श्रीमंतीच्या वैभवांत राहूं शकत नार्ही. त्यांची ती झोपडी, त्या 
झ्ञापडात पसरलेल्या त्या दोन तीन चट्या व त्या चट्यांवर येऊन बसणारे 
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टॉड लोथियन, स्टूंफड क्रिप्सपासून तों गोरगरि्रांपयेंत लोक पाहिले 
म्हणजे गांधींच्या ध्येयवादार्चा जाणाव होते. 
त्यांच्या आहाराबद्दळ अनेकांनी मन मानेळ तसे आघात केले आहेत. 
त्यांच्या शोळीची व खजुराची अलीकडे अलीकडेच थोडीशो टवाळी कमो 
होत आहे. आहाराच्या बाबतींत जर गांधी चटणी, भाकर खात नसले 
तर त्याला कारण त्यांना लवकर मरावयाचे नाही हेंच होय, प्रकृतीला 
झेपेळ असा आहार ते घेतात. प्रकृतीच्या मानाप्रमाणे आहार घ्यावयास 
लागावा हा प्रकृतीचा दोष आहे. म्हणणारे म्हणतात, चटणी, भाकरी 
खाऊन मरण आलें तर ते त्याला गांधीर्नी-कां भ्यावे १ गांधा हे जगण्या- 
करतां खात आहेत, ते खाण्याकरतां जगत नाहींत. आपण ज्याप्रमाण आप्रध 
घेतों, त्याचप्रमाणें ते आहारांतील पदाथ घेतात. हेच या आक्षेपाला 
उत्तर आहे. गांधी हे आहार ब आरोग्याबद्दळ सतत प्रयांग करात 
असतात. खादी, हारिजन सेवेईतकाच आहार हा त्यांच्या आवडाचा 
वेषधय आहे असें सांगतात. त्यांनी आहाराःसंवंधी अनेक प्रयोग के 
हेत. त्यांतील कांही त्यांच्या अंगलटाहि आळे आहेत. पण ६ प्रयाग 
करणें सतत चाळूं असतें. आहारावर आचार-विचार अवलंबून असतात. 
तामसी आहाराच्या मनुष्याला सात्त्विक, विचार सुचणार नाहात. मसाल 
नसणारे, फोडण्या नसणारे, कचे अगर वाफाळलेळे पदाथ वभाज्या या 
प्रकतीला पोषक असतात. पाश्चात्य राष्ट्रांत निसगोपचाराच्या बाबतात 
जे जे शोध लागले आहित, त्यांचे त्यांचे प्रयोग गांधींच्या आश्रमांत स्वतत्र- 
पणेंच झालेले आहेत. सुप्रसिद्ध निसगंशास्त्रश मकफडन म्हणता का, 
सूर्याच्या पाकशाळेंत सर्व पदार्थ शिजून तयार होत असता ठुम्हा आणखा 
आपल्या घरांत ते पदार्थ कां शिजवतां ! गांध्राहे तर्सच म्हणतात. 
ने शिजवले अन्न, किंवा फळ यांचा आहार सवं श्रेष्ठ आहे, हा आहार 
कसा व्यावा ? गांधी म्हणतात, ज्याप्रमाणे आपण आप्रध घेतो, त्याप्रमाणें 
आपण शारीरघारणेकरतां आहार घ्यावा, पण पक्का आहार घणारांनी 
पाकाचें एक शास्त्रच बनाविळे आहे. स्रियांचा स्व वेळ ह्या पाकसिद्धांत 
जातो. त्याला एकच कारण आहे आण त म्हणजे जिभेची हास पुरावणे. 
भकताचा कमकुवतपणा हहे त्याला कारण नाहा अस नाहा., तसा 
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विचार केला तर पद्युपक्षी हे रानावनांत हिंडतात व कच्चाच आहार 
घेतात. त्यांतील कांहीना पक्व आहाराची खोड लागली असली तर तां 
माणसांच्या सान्निव्यामुळें. मनुष्य हा एकेकाळी कच्च्याच आहारावर 
रहात असे. ज्या वेळी अशझीचा शोधच लागला नव्हतां, त्या वेळी 
कसली 'चूळ व कसला स्वयंपाक ! आधुनिक काळांत तर पचनक्ाक्ते 
कमी झाल्यामुळें कचा आहार पचेळ का नाहीं याविषयीं शंका वाटते 
आगि प्रकृतीला कमी अधिक झालें तर पीडा नको ह्या बुद्धीने कोणी तें 
दिव्य कर्रीत नाहीं. पण जर कच्च्या अन्नाची संवय केली तर तें आरो- 
ग्याला स्वास पोषक होईल. अश्या सूचना करणारे पाश्चात्य डॉक्टस हे 
मोठे शास्त्रज्ञ व संश्ांधक समजले जातात. पण गांधींनीं त्या सूचना 
केल्या की, रानटी. अवस्थेकडे आम्हांहा हा नेत आहे अशी ओरड 
करण्यांत येते. 

दूध हें गांधींना तितकेसे पसंत नसळें तरो त्यांनीं त्याबद्दलचा विरोध 
सोडूंन दिला आहे, एवढेंच नव्हें तर आपल्या देशांतील लोकांना आधरेक 
अधिक दूध दुभतें मिळालें पाहिजे असं ते म्हणतात. तेव्हां आहाराच्या साघे- 
पणाबद्दल, सात्विकतेब्रद्दल गांधींचे विचार हे महत्त्वाचे. आहेत. ग्रामो- 
द्योगाचे पदार्थ खाण्याबद्दल त्यांचा कटाक्ष आहे. कारण त्यांत जीवन-द्रव्ये 
आहेत असें डॉक्टसीहि म्हणतात. शिजवण्यानें, गिरणींत तांदूळ कांडण्यानें, 
व गहूं दळण्यानें पदार्थार्ताळ जीवन-शाक्ते जाते आणि दरिद्री हिंदुस्थानला 
हा शाक्ते घालावेणें शक्‍य नाहीं, म्हणून ते अन्य कारणांबरोबर याहि कार- 
णाला प्राधान्य देतात. सामाजिक चालीसीते किंवा पाप्राख यांत जितकी 
गांधीनी क्रांति केळी तितकी आहारांत झाली नाहीं हें खरें आहे. 
अर्थात्‌ वरच्या वर्गांचा आहार बदलला आहे. पण खालच्या वर्गाला 
अद्याप पुरेसा आहार मिळत नार्ही. तेव्हां त्यांना अमुक खा व तमुक 
खाऊं नका हें सांगर्णेंच कठीण आहे. त्यामुळें आहारशास्त्र हें सर्वमान्य 
झालें नाही. पण जो गांधीतत्त्वाचा अनुयायी आहे, त्यानें मात्र साधा 
आहार उचलला आहे. 'मद्यपानाबद्दलचा अगर इतर कमी अधिक शारीर 
च द्रव्यहानिकारक व्यसनांचा गांधीवदाचा निषेध हा तर उघडच आहे. 
कॅग्रेस-मंत्रिमंडळाच्या अमदानींत त्यांनीं मद्यबंदी करून कॉंग्रेसवर मद्य- 
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व्यवसाय करणाऱ्या पार्णी समाजाकडून आग पाखडून घेतली व तो 
वर्ग सर्वस्वी कॉंग्रेसचा शत्रु झाळा. पण ह्या अकारण व चुकीच्या 
शवुत्वाबद्दल त्यांनी फिकीर केली नाहीं, जे न्याय्य, नीति प्रमाणे व 
जनतेच्या हिताचें आहे तें कर्रात असतां सवे जग उलटले तर्री चालेल 
पण आपण सत्याचा मार्ग सोडतां कामा नये ह्यावर त्यांचा कटाक्ष आहे 
मद्यपानासारख्या ब्यसनापासून हिंदी जनतेळा वांचविण्याचे त्यांनीं केळेळे 
प्रयत्न हे सरकारनें पुढें चाळू ठेवळे नाहींत. त्याचप्रमाणें कॉंग्रेस-कारभार 
नसणाऱ्या प्रांतांत मद्यपानबंदीचे प्रयत्नच झाले नाहींत, 

समाजाच्या अंगांत भिनलेली निरनिराळ्या प्रकारची विषें व त्यांच्या 
मनांत रुजलेल्या श्रांमंतींच्या व परंपरेने चाळत आलेल्या कल्पना. यांवर 
गांधावादानें जोराचा आघात केला. आर्धी सामाजिक का आर्धी 
राजकीय अशी गांघी'ची भूमिका नाहीं. जेथे अन्याय, जेथे खळेपणा, 
जेथे जुळूम दिसेल त्यावर हल्ला चढवावा आणि नव्या विचारांच्या 
प्रफुछतेनें समाज ताजातवाना व खुद्द करावा अशी त्यांत हाष्टे आहे. 
त्याकरतां सर्वस्व पणाला लावावें लागते व॒ कदाचित्‌ लोकांकडून 
धिक्कारूना'हे घ्यावें लागतें. गांधीं जर सामाजिक भानगडीत पडते ना, 
तर त्यांची राजकीय कामगिरी कदाचित्‌ अधिक सफल झाला अस्ता; 
पण त्यांत गांधीवाद निष्फळ ठरला असता. 
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मेरे लिए तो चरखा!अहिंसा की प्रतिमा है । उसका 
आधार संकल्प हे । रामनाम में कोई स्वतंत्र शाक्ते नहीं 
हे । वह कोंड कुनेन को गोली नहीं हे । कुनेंन की गोली 
मे स्वतंत्र शाक्ते हे । उसमे कोई विश्वास करेया न करे । 
वह अ ? को मलोरिया हुआ तोभी काम देती हे और 
ब? को हुआ तोभी देती हे । रामनाम में ऐसी स्वतंत्र 
शाक्ते नही हे । मंत्र में शाक्ति संकल्पसे आती हे । चरखे 
में रेसी कोई स्वतंत्र शक्ति नहीं कि वह आपको स्वराज्य 
दे । लेकिन अगर मे इस संकल्प को लेकर ब्रेठ जाता व 
कि मे चरखे की माफत अहिंसा का पाठ पढूंगा, मे 
उससे स्वराज्य ळूँगा, तो चरखा मेरे ठ्यि स्वराज्य का 
साक्षात साधन बन जाता हे । 


सर्वोदय, जून १९३९ 
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गांधींना जर अत्यंत हिणवण्याचे व त्यांची चेशा करण्याचे प्रयत्न 
कोठें होत असतील तर त्यांच्या आर्थेक दृष्टिकोणाबद्दळ, “ हा साणूस 
चेडा आहे, खळा आहे, कापडाच्या गिरण्यांवरोबर खादीचा टिकाव लाग- 
णार नाहीं असें स्पष्ट दिसत असतां खादी खादी करीत हा बसला 
आहे ! खादीनं स्वराज्य मिळेळ एवढेंच काय मोक्षहि मिळेल असें हा 
वेडा म्हणाल्याशिवाय रहाणार नाही !? अशीहि टीका त्यांच्यावर होते. 
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खादीवर इतकी टीका झाली आहे काँ, यापेक्षां जास्त कठोर व ककेश 
टोका होणें जवळजवळ अशक्‍य आहे. या साऱ्या टीकासागरांतून खादी 
ही जीव जगवूनच काव, पण आपलें ऐश्वर्य वाढवून बाहेर आली आहे 
“घुराडाळा धघुराड मिडवा!? म्हणणारे एक इंचहि सूत काढूं शकले नाहींत 
पण खादी लाखों लोकांच्या पोटाळा देऊं शकली. 

अथेशास्त्रावर्रील ग्रंथ त्यामुळें खोटे आहेत असें म्हणण्याचे कारण 
नाही. त्यांतील सिद्धांत हे चुकलेले आहेत असेंद्रि म्हणण्याचे धाडस 
कोण करीळ १ विमानांत बसून आपण ताशी १५० मैलांच्या वेगानें 
जातो असें जर कोणी सांगितलें तर तें खोटें कसें मानावे £ पडद्यावर 
हुबेहुब माणसाची चित्रें हाळचाळ करतांना दिसतात, एवढेंच नव्हे तर 
त्यांचे बोलणें व गाणें स्पष्टपणें ऐकतां येते ह्यावर विश्वास कां ठेऊं नये १ 
अर्थशास्त्राप्रमाणेंच भोतिकशात्त्रांताहे इतक्या गोष्टी आहेत काँ, त्यांची 
माहिती नसणें हें अडाणीपणाचें लक्षण ठरेल, मग त्यांतील सिद्धांत 
नाकारणें हें तर दूरच. 

पण अश्रशास्त्रांतील सवच सिद्धांत वरोवर असले तर्री ते प्रत्येक 
देशाळा लागू झालेच पाहिजेत असा त्याचा अथं नाही. गिरणींतल्या 
कापडाच्या पुढें खादीचा टिकाव लागणार नाहीं, कारण थोडक्या वेळांत 
जास्ती तूत व जास्त कापड गिरणी काढू शकते हा एक लिद्धांत आहे. 
जनता ही अन्य हेतूने प्रेरित झाली नसल्यास जास्त किमत दऊन वा 
(खादीसारखें जाडेभरडे) कापड घ्यावयास तयार नसते, हा दुसरा नु 
४० कोटी लोकांना पुरेळ इतकी खादी तयार होणे अशक्य आहे; 
पण गिरणींत तितकें कापड तयार होणें शकय आहे. हे खादीविरोधाला 
तिसरें कारण. तेव्हां खादीरेवजीं स्वदेशी गिरणींचे कापड कसे पदा 
करतां येईळ याचा विचार गांधीनी व कग्निसर्ने करावा, हा या तक्राराचा 
निष्कषे. या व इतर सर्व आक्षेपांना गांधींनी उत्तर दिल आहे. खादी- 
वरील आक्षेपांचा समाचार घेण्यापूर्वी पाश्चात्य अर्थशातत्राचाच समाचार 
आधीं घेतला पाहिज. गांधीवादाच्या दर्टाने पाश्चात्य अथशातत्र ह अनथ- 
शास्र आहे. ते अभैश्ास्त्र स्वार्थावर अविष्ठित आहे,. सेवेवर नाही. 
आपल्या देशांत जे अर्थशाल्लाचे ग्रंथ वेतात ते सद पाश्चात्य दह्यांतून 


प 
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येतात. त्या अर्थशास्त्राचा जन्म परदेद्यांत झाला आहे. हें अथेशास्त्र व 
त्यांतील आधुनिक सिद्धांत येत्रयुगामुळें निवाळे आहेत. यंत्रयुगापूर्वी 
हे सिद्धांत आजच्या स्वरूपांत नव्हते. यंत्रयुगाळा सुरवात झाल्यावर भांड- 
वल, नका, मालक, मजूर, पुरवठा, मागणी, मजुरीचे दर, कामाचे तास, 
सुट्ट्या, वगैरे निरनिराळे प्रश्न निघाले. संप, टाळेबेदी, समाजसत्तावाद 
यांचाहि जन्म यंत्रामुळेंच झाला. 

पाश्चात्य राष्ट्र निरनिराळ्या प्रकारचीं सुखें भोगावयास सांपडार्वी 
या मताची आहेत. हीं सुखें कशीं भोगतां येतील हा त्यांच्यापुढें प्रश्न 
होता. अर्थात्‌. सवीना सारखी सुखें भोगतां येतील अशी त्यांनीं कर्धांच 
कल्पना :केळी नाहीं. ज्यांच्याजवळ भांडवळ आहे किंबा जे आपले 
जीव धोक्यांत घाळून भांडवल मिळवू शकतात, त्यांनाच सुख भोगण्याचा 
हक्क आहे हा या अर्थशात्त्राच्या मुळाशी स्वार्थी सिद्धांत आहे. या 
भांडवलाच्या मूर्तीवर जर स्वाथोचं देवाळ्य त्यांना बांघतां आलें नसतें 
तर त्यांचें अर्थशास्त्र आजचें स्वरूप धारण करूं शकले नसतें. 
भांडवलार्‍चा संग्रह करण्याची अमयोद शक्ति दु्बेळ व्यक्तीच्याहि अंगांत 
असूं शकते; पण कामाची निष्पत्ति करण्याची अमयाद शक्ति बल्छ्ठि 
माणसाच्या अंगी असू शकणार नाहीं. तुम्हा लाखो रुपये जवळ ठेऊं 
शकाल पण लाख वार सूत काढा म्हटलें तर तें दक्‍य होत नाहीं, त्यामुळे 
कामाची वांटणी जशी करतां येते, तशी पेसेवाल्याच्या संपत्ताचा वांटणा 
करतां येत नाहीं. अथंशास्त्र जे बनतं ते भांडवलळवाला म्हणेळ तसे बनते. 
या प्रद्त्तीला उतारा म्हणून समाजसत्तावाद जन्म पावतो. कारण संपत्ति- 
वाला जं आपल्या हातून काम होत नाहीं तें हजारा मजूर कामाला 
लावून करून घेतो. ह्या मजुराळा मालकाप्रमाणेंच सुखभोग लाभावेत ही 
समाजसत्तावादांत दाश्रे असते. तेव्हां मालक काय किंवा मजूर काय हे 
बाकोच्या जनतेचे 'घनशोषण करून स्वतःला सुखी करून घेणाऱ्या 
एकाच नाण्याच्या दोन बाजू आहेत. मालक मजुराचें रक्त शोप्रण करू 
इच्छितो, पण स्वतेत्र व भांडवल्हाहीप्रधान राष्ट्रांचे मालक व मजूर 
देवधिहि जण अर्थशास्त्राच्या, किंवा यांत्रिक उत्पादनाच्या नांवाखार्ली 
आमच्यासारख्या मागासलेल्या देशांचें रक्त प्राशन करीत असतात. 
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त्तसंच तें अनीतीवर उभारलेळें आहे. त्यांत सेवेची भांवना नसून सुखाची 
भावना आहे. जेथें सुख हेंच ध्येय असते, तेथे त्याचा भल्याबुऱ्या 
मार्गानें प्रात्ते करून घेणें हें क्रमप्राप्त ठरते. मार्गाविषयींचा विविनिष्रेध 
संपला म्हणज्ञे कसली नीति व कसली अनीति ! 

जमिनींत एक गव्हाचा, ज्वारीचा किंवा अन्य धान्याचा दाणा पेरला 
म्हणजे त्यांतून निर्माण होणाऱ्या रोपट्याला शैकडों दाणे येतात. तीच 
भावना पैसेवाल्यांची असते. एंक रुपया पेरला म्हणजे त्या रूपयाच्या 
झाडाला हजारो रुपये यावेत ही त्याची बुद्धि असते. पण निसगीत 
ही प्रक्रिया सहज होते. तशी कृत्रिम व्यवहारांत होत नाही. म्हणूनच 
उत्पादनांत मिळणारा पैसा हा अनीतिमय असतो. 

तेव्हां पाश्चात्य अर्थशास्त्राबद्दळ गांधीवादाचे दोन मुख्य आक्षेप 
आहेत. एक तर त्या अर्थशास्त्राचा उद्देश सुख किंवा भोगावेलास हा 
आहे आगि दसरा तें अथेशास्त्र अनीतीवर उभारलेले आहे. या अथ- 
शास्त्राच्या वृक्षाला पुढें साम्राज्यशाहीसारखीं किंवा रारायांताल समाज- 
बादासारणख्ती फळें येतात. पण कसलेहि फळ त्या दक्षाला आळ तरा 
त्याचें मूळचें स्वरूप नष्ट होत नाही 

आक्षेपक. विचारतात मग काय गांधींना अथंशास्त्र ज हवे आहे त 
दुःख देणारें हवें आहे १ कोणत्याहि देशांतील द्रब्याजनाचा हेठ हा डुः$ख 
प्रात करून बेण्याचा नसतो. सुखाकरतांच द्रव्याजेन करतात, पण 
हिंदुस्थानांत जी सुखाची कल्पना आहे ती युरोपांत नाहा. काहा देशांत 
इुसऱ्यांच्या घरादारांचा व बायकामुळांचा नायनाट करून स्वतः उझखा 
होण्याची प्रवात्ति असते. हिंदुस्थानचे उद्योगधंदे आपल्या लष्कर शक्तीने 
नष्ट करण्याचें इंग्हंडनें जे यशस्वी प्रयत्न केळे व त्यामुळे इग्लडचा जा 
आर्थिक भरमराट झाली त्या मरभराटीपासून होणारे सुख हे गांधी सुख 
समजत नाहीत. तसेंच दुसऱ्यांना बुडवून आपले उद्योगधद वाढावण्याच्या 
झयत्नांना गांधा नातियुक्त प्रयत्न म्हणत नाहींत, त्यामुळंच गांधाना 


पाश्वात्य अर्थशास्त्र हें मान्य नाही. 


हें अर्थशास्त्र ज्याप्रमाणे भोगविलासांच्या संस्कृतीवर उभारलेले आहे, 
र 
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१८७७ सालीं सर जान स्टर्चा यांनीं आपलें आर्थिक पत्रक हिंदुस्थान सर- 
कार पुढें सादर करतांना असे उद्घारकाढळे की, हिंदुस्थानचेच हित पहाणे 
हें आमचें कतंव्य नाहीं, तसेंच स्वतःच्या देशासंब्धींचें जे आपलें कतेव्यः 
आहे त्यापेक्षां उच्च कतेव्य आपण मानीत नार्ही. यावरून व इतर 
पुराव्यांवरून इंग्रजांनीं हिंदुस्थानच्या कल्याणाकरतां येथील राज्यकारभार 
चालविला नाही ही गोष्ट उघड आहे. 


न्यायमूती रानज्यांनी पाश्चात्य अथंद्ास्त्राचे चांगले चिडवडे उडविले 
व तं अथक्षात्र आम्हाला लागू नाहा असं म्हटल. त्याकरता त्यांनार्‍ज 
कारणें दिलीं तीं लक्षांत व्रेण्यासारलीं आहेत. हिंदुस्थानची व इंग्लंडची 
परिस्थिति सारवी नाहीं. “' व्यक्तिनिष्ठा, स्पवा, भांडवल, मजूर वगेरे 
वाबतींत आम्ही पाश्चात्य राष्ट्रापेक्षां वेगळे पडतो. आसच्याकडे कुटंब व 
जात ह्यांना व्यक्तीपेक्षा जास्त महत्व आहे. खार्थ हा आमच्यांत नसतो' 
असे नाही. पण घनोत्पादन हेंच आमच्या जीवनाला चालना देत नाहीं. 
पेक्षाच्या मागें लागणें हाच आमचा जीवित हेतु नसता. '' म« गांधीनी 
व न्यायमूती रानड्यांनीं केलेळें हिंदुस्थानचे विछेयण हें फारसे मिन्न 
नाहीं. पण अर्थशास्त्री म्हणतात आम्हांला हिंदुस्थानचे अर्थद्ाःत्र वेगळें 
व पाश्चात्यांचें वेगळें असें घरून कसं चालतां येईल १ हिंदुस्थानच्या 
अ्थेशास्त्राकडे आम्हांला पाश्चात्यांच्या चण्म्यांतूनच पहावे लागतें. 
अथेश्ास्त्री हे स्वतंत्रपणें हिंदुस्थानचे अर्थशास्त्र निर्माण करू शकत 
नसल्यामुळें आपण त्यांच्या अडचणीला बळी पडावबाचें कीं काय हा 
खरोखर प्रश्न आहे. हे अथंक्षास्त्री स्वतंत्र दृष्टीने हिंदुस्थानकडे पाहूं 
दकत नसल्यामुळें जे पाश्चात्य अर्थशास्त्राच्या परिभाप्रेंत बसत नाहीं, तें 
सव अक्षास्त्रीय असे म्हणतात. ते म्हणतात रानड्यांचा काळ गेला. 
आतां आपण पाश्चात्यांचें अनुकरण करूं लागळो आहों, तेव्हां उगाच 
कश्शाला त्यांच्यांत व आपल्यांत भेद मानतां ! 


तेव्हां आजच्या अथंशास्त्रांत जर गांधींचे अथदास्त्र वसत नसलें तर 
तो दोष गांधींचा नतून पाश्चात्य अर्थशास्त्राचा आहे. त्यांच्या संस्कृतीचा 
प्राण सुखोपभोग हा आहे. तसेच तिकडील देव लहान, हवा अत्यंत थेड, 
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शोत्चिं पीक कमी, अक्षी त्यांची स्थिति आहे. आपले राष्ट्र श्रमिंत झालें 
म्हणजे झाळें, मग तो पेसा कोठून व कसा येतो याचा विचार करण्याचें 
कारण नाहीं असें ते समजतात. त्यामुळें येत्राळा व पैक्शाला त्यांचेकडे 
देवत्व आळे आहे. वा अर्थसचयाच्या प्रत्रत्तीमळें साणसामाणसांत 
समाजासमाजांत व राष्ट्राराष्ट्रांत प्रेम व॒ सलोखा उत्पन्न होण्याएवर्जी 
स्पर्धा व द्वेष उत्पन्न होतो. त्यामुळें या देशांना आपलें अस्तित्व शास्त्राच्या 
सहाय्यावर टिकवावे लागतें. न 


हिंदुस्थानचा विचार करतांना आपर्ला संस्कृति व आपली पारिस्थाते 
ह्यांचा अवश्य विचार कसवा लागतो. आमची संस्काते अथप्रधान, 
सुखोपभागप्रधान अक्षी नाहीं. जीवनाचा हेतु या पेक्षां आम्ही फार 
उच्च मानीत आलों. पैशाला मृत्तिकेसमान मानण्याचे धडे अजूनहि 
आम्हांला मिळत आहेत. गांधीजी' म्हणतात “ इंग्लंडांत गोमांसाचा चहा 
फार चांगळा समजला जात असेल, पण धार्मिक हिंडुस्थानच्या उष्ण 
इवेंत तो विपासारखा आहे. जलाल दारू ही ब्रिटनच्या उत्तरेला आवश्यक 
. असेल पण तसली दारू घेणारा हिंदुस्थानांत कामाला किंवा समाजांत 
वाबरायळा नाळायक ठरतो. खुला व्यापार-फ्री ट्रेड-हा, जो देश उद्योग 
म्रधान झाला आहे, जेथील लोक मोठाल्या शहरांत रहात आहेत, जे 
डुसऱ्या राष्ट्रांच्या भद््यावर जगण्यास कचरत नाहींत, आणि म्हणून 
ज्यांना आपला कृत्रिम व्यापार टिकविण्यास मोठें आरमार लागतें, असा 
व्यापार अ्थैश्ास्त्रदृष्टया सयुक्तिक असेल. पण ह्याच खल्या व्यापारानें 
हिंदुस्थानला गुळामगिरींत ठेवलें आहे व त्याला तो श्याप झाला आहे.!? 


हिंदुस्थानला स्वतःचे अर्थशास्त्र हवे आहे. त्या अर्थशास्त्रांत हिंदु- 
स्थानच्या (१) परंपरेचा (२) राजकीय युळामगिरीचा चं (३) देशाचा- 
विस्तार, हवापाणी-विचार केलेला असावा, पाश्लात्य अथशात्ररा गांधींच्या 
खादीळ| ब ग्रामीद्योगालळा जसें अशास्त्रीय म्हणतात, तसेंच आम्ही त्यांचें 
अर्थशास्त्र हें मुळांतच चूक, सबब त्याज्य कां समजूं नये ! 

हिंदुस्थान हा खेड्यांचा देश आहे. २५०० मेळ लांबव २००० 
ल रुंदीच्या या देशांत १८ लाख चौरस मेल जर्मान आहे व एवढ्या 
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जमिनींत ७ लाख खेडीं वसलीं आहेत. ही खेड्यांतील जनता आपापर्ली 
गांवें सोडूं शकत नाहीं. कारण त्यांचे जीवन दोतीवर अवलंबून असतें. 
ह्या शेतीत घड त्यांचें पोटहि भरत नाहीं व पुरी उपासमाराहे होत नाहीं. 
त्याला शहरांत जायला सांगायऱचें म्हणजे अर्धी-चतकोर भाकर्रा जी 
शेतीत मिळते तीलाहि आंचवणें आहे. शहरांत धंदे कमी व कामकरी 
जास्त, शाह्रांताळ उद्योगधंदे वाढले तरी किती लोकांना ते काम 
देऊं शकतील ? तेव्हां हिंदुस्थानांतील शेतकर्री हा आपल्या शेतीपासून 
विभक्त होऊ शकत नाहीं हा पहिला सिद्धांत आहे व तो ज्यांना कळला 

हीं त्यांना आमच्च स्वतंत्र अथंशास्त्र कळणे कठींण आहे. 

हिंदुस्थान पुढें जे आधिक प्रश्न आहेत ते निराळे आहेत. आम्हांलाः 
हजार रुपये जवळ असणाराला पांच हजार रुपये कसे मिळतील याची चर्चा 
करायची नाहीं; पण जे कोलस्यवधि लोक इंग्रजी राज्याच्या कृपेमुळे अधपोर्टी: 
रहात आहेत त्यांना कसें जगवतां येईल हा प्रश्न आहे. ही क्रिया अ्ञात्रीय 
असेल, आणि पाश्चात्यांच्या सिद्धांताप्रमाणे 'चूर्काह असेल. ते म्हण्तालि: 
कां जे अत्यंत लायक असतील तेच जगर्ताल. इतर मेळे तर त्यांची पर्वा 
कशाला १ त्यांच्या व आमच्या दृष्टींत सांस्कृतिक फरक आहे. अद्याप माणसे, 
अन्नावांचून मरावींत असें आम्हांला वाटत नाही.म्हणून ज्याला हिंदुस्थानची: 
सेवा-पुढारीपण नव्हे-करायची असेल त्यानें नुसत्या स्वराज्यस्वातंत्र्याची- 
परिभाषा बोळून चालणार नाहीं, या असंख्य जनसंमर्दाला जगविण्याचा' 
मागं जो दाखवू शकेल तोच राष्ट्राचा पुढारी होइल, म्हणून सत्याग्रह 
कवा असहकारता कशाकरतां£ ती स्वातंत्र्याकरतां, आगि स्वातं 
गरिबांच्या पोटाचा प्रश्न सोडाविण्याकरतां हवें आहे. पण गोरगरीब 
विचारतील, तुमच्या स्वराज्यांत आमच्या पोटाला अन्न मिळेळ, याबद्दल 
कांही खात्री पटवा कॉ! काय सांगणार आम्ही त्यांना ६ स्वातंत्र्य मिळा- 
ल्यावर आम्हा !गेरण्या काढू, कारखाने काहूं, ते राष्ट्राच्या मालकीचे 
करू, आपल्या देशांत समाजसत्ता स्थापन करू आणि तुम्हांला सुखी 
करूं ! हे चित्र सुंदर व रम्य आहे. पण त्याने त्यांचें समाधान होणार 


हा व आम्हांला स्वतःळाहि इतक्रे करतां येईल किंवा नाही याबद्दल 
खात्री नाहीं. 
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हा शेतकऱ्यांचा देश वांचवावयाचा असेल तर त्याला शेताच्या 
- धंद्याला जोडून धंदा दिला पाहिजे. तो खेड्यांत शेतकऱ्याच्या झोपडींत 
करतां आला पाहिजे व अन्नाप्रमाणे तो दारीरघारणेला उपयोगी पाहिजे. 
असा धंदा खादी उत्पन्न करण्यावांचून दुसरा नाहीं. असलाच तर कोणी 
दाखवून द्यावा, 


हिंदुस्थान हा खेब्यांचा बनलेला देश आहे व येथील बहुसंख्य छोक 
शेतीवर उपजीविका करीत आहेत, हें अथशासत्री नाकबूल करीत नाहींत. 
एक लाखावर लोकसंख्या असलेली फक्त २९ शहरें आमचेकडे आहेत,% 
आणि शेतीवर ६५१९ टक्के ळोक जगत आहेत.-- १० टक्के उद्योगधेद्यावर, 
५] टक्के ब्यापारावर, १॥। टक्का वहातुकींवर, *॥. सैन्यावर, '॥* टक्का 
सरकारी नोकरी, १॥| टक्का बौद्धिक धंदे, ७) टक्के घरगुती चाकऱ्या व 
बाकीचे किरकोळ व्यवसाय करून जगतात. 


ह. >_*३ 


पण अमुक धंद्यावर अमुक लोक जगतात असें जर्री यथे सांगितलें तरी 
ते पोटभर अन्न खातात असें नाहीं. हिंदुस्थानची संपत्ति व त्या 
संपत्तीची वांटणी कशी विष्रम आहे हें पाहिल्यावांचून त्यांच्या दारित्याची 
कल्पना येणार नार्ही, 


हिंदी लोकांचे दरमाणशां उत्पंन क्रिती आहे, हें नर्क्की सांगणें कर्ठीणें 
आहे असें अर्थश्षार्त्ती म्हणतात. पण जें उत्पन्न निरनिराळ्या लोकांर्नी 
काढलें आहे तें खालीलप्रमाणे, 
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>> 


उत्पन्न काढणारा काणत्या वषाचे उत्पन्न रूपये 


॥ 


दादाभाई नोरोजी 


१८७०  । २०. 

लॉड कझन १९००  । ३०. 
वाडेया व जोशी । १९१३-१४ । ४४--५-६. 
शाहा व खंबाटा . १९ नरर ६७. 
फिंडले श्िरास ! १९२२ ११६. 
गी): | १९३२-३३ ष्ट री 
विश्वेश्वरअय्या | _ ८९ सामान्य वष 

। ५५ असामान्य वघे 


णा 


१९३२ सालीं मंदीची लाट आल्यामुळें उत्पन्नाचा आंकडा कमी 
झाला, हे आंकडे कसे काढतात १ १९२१-२२ सालीं दाहा व 
खंत्राटांनी काढलेले आंकडे घेऊं. 


कोंटी रुपये. 


शेतीचें उत्पन्न - २०९७.८ 
जंगलाचे उत्पन्न - २८ 
मासळी ३.२ 
उत्पादन १८६. 
खनिज संपत्ति २८.७ 
इमारती २०.३ 
२२३२६४, १ 


याला लोकसंख्येने (३२ कोट-१९२१--२२) भागले म्हणजे माणशी 


उत्पन्न ७४ येतें हें एकंदर उत्पन्न झालें. निवळ उत्पन्न काढण्याकरतां हिंदु- 
स्थानांतून किती पेसा बाहेर जातो तें काढलें पाहिजे. शहा व खंबाटा यांना 
प्रत्येक हिंदी माणसाचे ७ रु. इंग्ळंडलळा जातात असें काढले आहि. म्हणजे 
२२४ कोटा रुपये १९२१-२२ सालीं येथून परदेशी जात असत. त्यांपैकी 


आर्थिक क्रांति १३७ 
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३२ कोंट रुपये (होमचारजेस) पेन्शन, पगार, व्याज वगैरे कारणाकरतां तिकडे 
पाठवावे लागत. या खेरीज (१) सरकारनें इंग्लंडांत गुंतवलेले भांडवल, 
(२) परक्ष्या व्यापाऱ्यांनी येथें गुंतवलेल्या भांडवळावराल परदेशी जाणारा 
नफा (३) सरकारी नोकर, युरोपिअन व्यापार्री, सामुदायिक भांडवलाच्या 
केपन्या वगेरेकडून इंग्लंडांत जाणारा पेसा हा वजा केला तर २१४० 
कोट रुपये शिक उरतात. म्हणजे सरासरी उत्पन्न ६७ र. येतें. आतां 
या ६७ रुपयांतून ब्रिटिश हिंदुस्थानांतील प्रांतिक व मध्यवती सरकारच्या 
खचीचे जवळ जवळ २७० कोटी रुपये व संस्थानचे ( किती घरावेत 
याचा अंदाजच नाहीं. ) वजा गेळे म्हणजे ६१ रूपवे सरासरी प्रत्येक 
माणसाचें उत्पन्न निघतें. १९२२ साली सरासरी हिंदी मनुष्यावर ६ र. 
कर बसत होता. १९३५-३६ साठीं हा कर जवळ जवळ " र. होता. 


या सर्व आंकड्यांचा अर्थ असा आहे काँ हिंदी माणसाचें एकूण 
उत्पन्न ७४ रुपये, त्यांतून त्याला ७ रुपये इंग्लंडला पाठवावे लागतात 
व ६ रु. येथील सरकारला द्यावे लागतात. उरलेल्या ६१ रूपयांत हिंदी 
माणसाला आपला प्रपंच हाकावा लागतो, पण प्रत्येक माणसाला जर 
६१ रुपये सरसकट मिळते तर त्याला नुसतें अन्न तरी खावयाला 
मिळाळे असतें. पण ६१ रु. हा आंकडा दिखावू आहे. 

हिंदुस्थानचे उत्पन्न आपण २२६४ कोटी रुपये धरलें आहे. हें 
उत्पन्न विषमतेने विभागळें गेळें आहे. यां उत्पन्नांपैकी १६४० कोंटो स्पये 
उत्पन्न ४० टक्के लोकांच्या म्हणजे १३ कोटी लोकांच्या वांग्याला येतें. 
बाकाचें ८२५ कोटी रुपये ६० टके लोकांच्या म्हणजे' १९ कोटी 
लोकांच्या वांस्याल] येतें. १९ कोटी लोकांचें सरासरी उत्पन्न ४३ रु. 
८ आणे आहे. बाकीच्या १३ कोटी लोकांचा आपण विचार केला नाही 
तरी चालेल. कारण त्यांचा विचार करण्यास पाश्चात्य अथशास्त्र समथ 
आहे. हिंदी अर्भशास्त्रज्ञाला या १९ कोटी लोकांचा विचार केला 
पाहिजे. त्यांच्या या उत्पन्नांतेन ७र. व ६ २. वजा जातां बाकी ३० 
र. उरतात. या ३० रुपयांत म्हणजे दरमहा माणशी २॥. रु. उत्प- 
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न्ञांत. गरीबांना कसें पोट भरावें ब काय कपडे वापरावेत" ज्या देशात 
४३ रुपये उत्पन्नांतून ७ रुपये परदेशी जातात व ६ रुपये सरकारा 

अ मिड ह. अ ञ श्र्य य 
कराकरतां वसूळ होतात, तो देश उपाशी मरत असला तर आश्चय 
कसले ? 


हिंदुस्थानला दोतीचें उत्पन्न वाढवणें शक्‍य आहे काय १ येथील 
सव शोतजमीन लागवडीस आणतात काय | वेथे एकूण ६७ कोर्टा ९१ 
लक्ष एकर जमीन आहे. त्यांतील १६ कोटी ७५ लक्ष ब्रह्मदेशचची जमीन 
काढून टाकली म्हणजे ५१ कोटी १६ लक्ष एकर जमीन रहाते. या ५१ 
कोटींपैकी, २१ कोर्टी ३ लक्ष जमीन फक्त लागवडीस आहे. ७ कोटी 
एकर जमीन जंगलळाकरतां, ९॥ कोटी जमीन लागवडीस न आणण्या- 
सारखी ( घरें, नद्या, रेल्वे वगेरेमुळें ), ४॥। कोटी पड असा एकंदर ४२९ 
कोटी एकर जमीर्नांचा हिशेब झाला, आतां फक्त ९ कोट एकर जमान 
अर्शी आहे काँ, तींत लागवड करतां येईल. ही जमीन आसाम, सघ, 
पंजाब व मध्यप्रांतांत आहे. सुंबई प्रांतांत फार थोडी (८ लाख ) जमीन 
लागवडीला दिळूक आहे. जी ९ कोट एकर जमीन दिसंते, ती अगदीं 
कमी दर्जाची आहे. ती पिकवायचची असली तर तेथे कालवे वगेरे काढले 
पाहिजेत. पण कालवेच जर काढायचे असतील तर ते असल्या जमीनींत 
कां १ त्यापेक्षां चांगल्या जमीनींत ते काढतां येतील. तेव्हां खरें सांगायचे 
म्हणजे नर्वांन जमीन लागवड करण्यासारखी दिसतच नाहीं, याच्या उलट 
असलेली जमीन ही पोटाला पोटभर देऊं शकत नाहीं. इंग्लंडप्रमाणें दुसरे 
देश ्जिकून तेथें आम्ही राज्यें स्थापलीं नाहीत, तेव्हां तोहि माग बंदच 
आहे. तेव्हां ३२ कोटी लोकांना ( आतां ४० कोटा लोकांना ) फ़क्त २१ 
कोट एकर जमीन म्हणजे माणशी जवळजवळ .)|* एकर जमीन 
आमचेकडे पडते. २१ कोट जमीनीपैकीं ८० टक्के जमीन तांदुळ; 
ज्वारी, डाळ वगेरे घान्यांकरतां आगि २० टक्के जमीन गळिताची धान्यें 
(६ टक्के), कापूस (५ ), ज्यूट (१ ), जनावरांचा कडबा, (४!) 
चहा, काफा, अफू, नाळ, तंबाखू, ( ३), वगेरे करतां खर्ची. पडते 
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अक्षा स्थितींत हिंदुस्थानचा शेतकरी कसा. जगावा ! नवे उद्योगवंदे , 
देशांतर, शेती, लष्कर वगेरंत॑ किता जागा आहे १ सध्यांच्या मोठ्या 
प्रमाणावराल उद्योगधंद्यांत १८ लक्ष ४० हजार लॉक कामाला आहेत. 
त्यांतील ५ लक्ष १५ हजार मजूर ३९८ गेरण्यांत कापड तयार करीत आहेत.. 


हिंदुस्थानला स्वयंपूर्ण होण्याकरतां आणखी उद्योगधद वाढावण्यात 
आले तर सात आठ लाखांवर लोकांना उद्योग मिळणार नाहा., बहुजन 
समाज आजच्या सारखाच उद्योगरहित राहील. देशांतर, लष्करभरता 
वगेरे उपाय थोडे फार अमलांत येतच असतात. ब्रेकारी व उपासमार 
नष्ट होण्याकरतां प्रत्येकाचे थोडेफार प्रयत्न चाळलेच असतात. पण 
आपल्यापुढे प्रश्न आहे तो थोड्या फार लाख लोकांचा नाहीं, कोट्यवाधि 


लोकांचा आहे. 


यंत्र हें श्रांमताळा अधिक श्रामंत करते, काम असणाऱ्या माणसाला 
टाला देतें, पण तसें करतांना अनेकांना उपाद्या मारतें, एका माणसाचचा. 
प्रपेच यंत्रामुळे बऱ्यापैकी चालतो, पण दहा माणस अन्नान्न दशेला 
लागतात. अथात, तेवढ्यामुळें यंत्राचे आपण वश व्हावे असे कोणीं 
म्हणत नाहीं. आपलें सर्व आयुष्यच यंत्रान वेढलळ आहे. हवेच्या बाहेर 
जाणें जितकें शक्‍य आहे तितकें यंत्राच्या बाहेर जाणे शक्‍य आहे तेव्हां 
येत्ताला विराध करून काय फायदा ! यंत्रामुळे आपल्या जीवनावर, 
संस्कृतीवर, शिक्षणावर ( चांगला नव्हे ) चांगला'च परिणाम झालेला 
आपण पहातो. पण आपल्यासारख्या दरिद्री देशाला चुस्तता यंत्राची स्तुती 
करून किंवा निंदा करून चालणार नाही, आपट याला १९ काोटां 
लोकांच्या पोटाचा प्रश्न सोडवावयाचा आहे त्यांचे निव्वळ उत्पन्न २॥ 
पये आहे. तें उत्पन्न कमींत कमा ५ २. तरी करायचे आहे. हे उत्पन्न 
बाढविण्याचें मार्ग दोनच (१) रोती (२) खचात वचत. यशवाय 
तेसरा मार्ग म्हणजे सरकारी कर कमी करण. अमुक उत्पन्नांच्या खालीं 
उत्पन्न असणाऱ्या जमिनीवर सारा अल्प अगर मुळींच न धण हा एक 
मार्ग आहे. श्रामतांच्यापेक्षां गरीबच जास्त कर देतात. १००० रु. उत्पन्न 
असणारे, १०० कोटी रुपये, व त्यांपेक्षां कमा उत्पन्न असणारे, १५० 
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कोटी रुपये कर देतात, तेव्हां ह्या वावर्तींत लक्ष घालण्यासारखें आहे. 
पण तो परावलंबी गोष्ट आहे 


शेतीच्या उत्पन्नांत वाढ होणें अवद्य आहे, हें तर उघड आहे. पण 
शेतकऱ्यांचा कर्जबाजारीपणा, शेतीविष्रयी उदासीनता, अनास्था वगैरे 
गोष्टा त्याच्या आड येतात. अथात्‌ त्याच्या जोडीला जर पाटाची व 
कालव्याच्या पाण्याची मदत मिळाली तर शेतकरी सुधारेळ, पण हाहि 
परावलंबी गोष्ट आहे. देश स्वतंत्र होईपर्यंत ह्या व इतर सुधारणा 
होणार नाहींत. आजपर्यंत सरकारने सिंधमध्यें शे. ७३ टक्के, पंजाबांत 
४४, सरहृद्प्रांत २२, मद्रास ३० इतके टक्के जमीन कालव्याखार्ला 
आणली आहे. मुंबईत हें प्रमाण फक्त ४ पडतें. अथात्‌ इकडे नद्यांचा 
अभाव असल्यामुळ *हे प्रमाण फारसें वाढणार नाहीं. पण वाढ होणारच 
“नाही असं नाही, 

अज्शाप्रकारें उद्योगधंद्यांची वाढ, शेतीची वाढ, करांत कपात वगैरे 
गोष्ट पराधीन आहेत. स्वार्धीनची गोष्ट एकच आहे. ती म्हणजे खचौत 
काटकसर करणें, जेथें खचेच कमी तेथें ख्चोत काटकसर करायला जर 
कोणा सांगू लागला तर लोक त्यांना हसतील, ही काटकसर करणें 
'सवस्वां आपल्या हाती आहे. “ स्वतःला लागणारे वस्त्र स्वतः तयार 
करणें * हाच ती काटकसर, पेसा वांचविणें हें पैसा मिळविण्यासारखंच 
असतें. आपण सरासरी. १६ वार कापड दरवर्षी विकत घेतो. या 
कापडाकरतां आपलें ६ रुपये खच होतात. १६ वारांची नक्की किंमत 
'सागतां येत नाही; पण ती ६ रुपये धरून चालण्यास हरकत नाही 
तव्हा ४३ रुपये उत्पन्नांतील जर कपड्याचे बरेचसे पेसे वांचळले तर 


शेतकऱ्याला ते पैसे दसऱ्या आवद्यक ख्चाोकरतां लावतां येणार नाहींत 
का ? हे पेसे क्रिती वांच्तील १ 


१६ वार कापड तयार करण्यास लागणारा कापूस हा शोतांताल 
कापूसच धतला पाहजे, खादा-भांडारांतील पळू ।वकत पऊन सूत काढणं 
ह कधाहे किफायतशीर होणार नाहा, देव कापूस कोठेंहि लावतां येतो 
त्याला फारशा जागाहि लागत नाहा., इतक्‍या उपर कापूस ॥[वकत घ्यावा 
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लागलाऱच तर बारा आण्यांवर त्याला किंमत पडणार नाहो. पण तें तूत 
विणून घ्यावयास मात्र २ रुपये खर्च येईल. तेव्हां २ रुपयांत किंवा 
२|॥ रुपयांत शेतकरी आपल्याला लागणारे कापड तयार करू शकेल 
त्यामुळें प्रत्येकाच्या खर्चात वग्रीला ३। रुपये बचत होइल. पांचजणांचे 
कुटुंब असलें तर १६ रुपये वचत होईल. ४३. रुपयांपैकी सरकारच व 
इंग्लडचे १३ रुपये गेल्यावर जे ३० रुपये उरतात. त्या ३० रुपयांत 
जर ३| रुपये वचत होत असली तर ती कमी आहे असें समजण्याचे, 
कारण नाही. तेव्हां गांधींनी खादीची चळवळ काढून शेतकऱ्यांना 
३ रुपये वांचवतां येतील असा मार्ग दाखवून दिला आहे. शेतकरी, 
आणस्या किती कापड पेदा करूं शकेल व किती पेसा खादीवर मिळवू 
शकेल, हें स्थानिक व अन्य परिस्थितीवर अवलंवून आहे. सामुदायिक. 
शेतकऱ्यांचा विचार करतां फक्त ३। रुपयेच वांचू शकतात एवढें 
निश्चित . 


ज्यांना इतर धंदे नाहींत किंबा इतर धेदे करूनाहि ज्यांना वेळ रहातो 
त्यांना खादी तयार करण्याचा चांगळा धंदा उपल्ब्ध झाला आहे. या 
धद्यांत ८ तासांच्या कासाळा ३ आणि मजूरी [मळू शकते. अथात्‌ काम 
करणारा नवदिका असून चालणार नाहा. माहन्यातून काहा [दवस रजा 
वगेरे धरळी तरी महिन्याळा '१ रूपये म्हणजे वप्नांळा ६० रुपये पडण्यास 
हरकत नाहीं वघांळा ६० रुपय प्रात हाणें म्हणज सध्याच्या सरासरा 
उत्पन्नापेक्षांहि जास्त प्रात्ति हाणे आहे. अथांत्‌ देशांतील सवच जण 
सूत काढूं लागलें तर ही प्राति होणार नाह, तव्हा त्या टन हा मु 
मांडलेला नाहीं. 


पण खार्दीमुळें सर्वच गर्रांब जनता ( १९ कोट.) आपला खर्चे ३॥ 
रुपये वांचवे शकेळ. तसेंच कांहीं जण जर हा भदा म्हणून करू लागले 
तर त्यांना वषरालळा ६० रुपये मळू शकताल, दारढा हंदुस्थानांत इतक 
उत्पन्न कमी महत्त्वाचें नाहीं. ज्यांचे उत्पन्न वपाळा १०० सपयांपक्षां 
जास्त आहे व ज्यांना काटकसरीची जरूरी नाहीं ते खादीच्या अर्थ- 


शास्त्रावद्दळ भांडतीळ. पण ज्याला एक पेसा दिसणे कठाण आहे असाः 
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अनेक कोटी गरिबांचा वर्ग खादीचा विरोधक असणें शक्‍य नाहीं. दुदैव 
एवढेच कीं ज्या शेतकऱ्याकरतां गांधीनी हा मार्ग दाखवला, त्यानें बादीकडे 
फारसें लक्ष वळावेलें नाहीं. त्यामुळें खादीला जें वस्त्रस्वावलंबनाचें स्वरूप 
यावयास पाहिजे आहे तें येत नाहीं, इतर धंद्यांप्रमाणे तो एक धंदा केला 
जात आहे. अर्थात्‌ त्या धंद्यावर जवळ जवळ ३ लाख गोरगरीब पोट 
भर्रात आहेत हें खरें आहे. पण प्रत्येक शेतकऱ्याच्या झोपडींत चरखा गेला 
पाहजे व झोपडींत जशी भाजी आमटी शिजते, तसे कापडाकरतां 
सूताहि निघाळें पाहिजे हा सिद्धांत यशस्वी होऊं शकत नाहीं. खादी ही 
गरिबांकरतां, खेढ्यांकरतां व शेतकऱ्यांकरतां आहे. ती त्यांनीं विकत 
घ्यावसाची नाहीं, स्वतः पैदा करावयाची आहे व शक्‍य तर विकावयाची 
आहे. 

यांत अद्धाक्य काय आहे ! बुद्धिमान लोकांचा विरोध, स्वास्थ्याप्रेयता, 
सुबकतंच्या व टिकाऊपणाच्या चुकीच्या कल्पना व यंत्रामुळे भांबाव- 
लेली बुद्धि ह्यामुळें होत आहे. यंत्रापुढे तुमची खादी काय 
"टिकणार असा अर्थशास्त्री चटकन्‌ सवाळ करतो व सामान्य 
माणसाला तें खरेंहि वाटते. भारतीय अथेशास्त्रावर ग्रंथ लिहिणारे 
प्रो. जठार व प्रो, बेरी आपल्या पुस्तकांत १९३९ च्या ताज्या आवृत्तींत 
म्हणतात, “ कापसापासून हातानें पूत काढणें हें आतां जवळजवळ 
पूर्णपणें नष्ट झालें आहे व त्यावर वेळ खर्ची घालण्याची हि जरूरी नाही! 
[ कात 9010010120 (0ज00ण 18 100 810108 0000101689 
'811]2018110त 810 10. 16९0 1० तहाक्कांग ए8. 128४6 73 
8४ 1. ] अर्थशास्त्रावर ग्रंथ लिहिणाऱ्या या लेखकांना सूतकताई नष्ट 
झाल्याघुळें त्यावर वेळ खचाची जरूरी वाटत नाहीं हें सत्य आहे काय? 
त्यांनी अखिळ भारतीय चरखा संघाचे अहवाल आणवले असते तर 
त्यांचा त्रमनिरास झाला असता. पण ही एक विद्दानांत मनोद्ृत्तीच 
आहे. त्या मनो त्तीबद्दल त्यांना नावें ठेवण्यांत अर्थ काय £ खादीचा 
सवेत्र प्रसार करून दाखविणें हेंच त्याला उत्तर होय. 

पण हा बुद्धिमानू लोकांचा विरोध खादी प्रसाराला नडला व 
अद्यापाहे नडत आहे. वुद्धिमान्‌ वगाला खादी पटली म्हणजे तिचा 
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खालच्या वर्गांत शिरकाव होईल अर्शी आरंभी आश्या वाटत होती. 
पण या वर्गांहा खादी पटली आहे असें वाटत-नाहीं. इतकी शक्ति जर 
खेड्यांत खर्चे केळी असती तर त्याचा जास्त उपयोग झाला असता असें 
टतें. बुद्धिवतांचें अथशास्त्र हें यंत्रावर अधिष्ठित झाळे आहे. ते भांडवल- 
शाहींतून भ्रमण करीत मजूरशाहीत व संमाजसत्तावादाकडे जातें, गरि- 
चांचें अथैशास्त्र अद्याप लिहिलें जावयाचें आहे. त्या अर्थशास्त्राचें केंद्र 
स्वादी व्हावयास पाहिजे. म. गांधी हे विधायक कार्यावर अत्यंत जोर 
देतात. विधायक कायोशिवाय सत्याग्रह व सत्याम्रह्माशिवाय स्वराज्य 
मिळणार नाही असें म्हणतात. विधायक कार्यं हा त्यांच्या स्वराज्याचा 
पाया आहे. त्यांचें स्वराज्य अहिंसेवर व सत्यावर उभारलेळें आहे 
खादींत राष्ट्रीय पुनरुज्जीवनाची शाक्ति आंहे असें त्यांचे म्हणणे 
( ञयणांप2 ७000 18 8 101008 उग 11७018] 1९2९16७101, ) 
या त्यांच्या म्हणण्यावर कसा विश्वास ठेवावा याचा लोकांना पेच पडतो 
पण जरा खोल विचार केला तर त्यांत कांही चूक आहे असे वाटत नाह 


समान पोषाखामुळें आपलेपणा वाटतो. कांही खादी वापरणार अप्रा- 
माणिक असले तरी खादी वापरणारांमध्ये एक प्रकारचा बघुभाव 
निमाण होतो. तो एक राष्ट्रीय कार्यकत्यांचा गणवेष आह असे वाटते. 
युनिफॉर्म घाळणाऱ्या शिपायांना परस्परांब्रद्दही आपलेपणा वाटत नाह 
काय £ खादी वापरणाऱ्याबद्दळ जनतेलाहि एक प्रकारचा आदर व ॥वश्वास 
वाटतो. आणि स्वतः खादी वापरणार्‍्याला इतरांपेक्षा नोतिक दृष्टया 
आपण वेगळे आहो असें वाटूं लागतें. मनुष्याचा स्वभाव बदलण्याचा 
शक्ति खादीच्या कापडांत जरी नसली तरी खादीचा उत्पादक हा नातक- 
दृष्ट्या थोर पुरुष असल्यामुळें त्याचे रऐेकणाऱ्यालाहि आपण नीतिमान 
हावें असे वाटत असतें. गरिबांच्या दुःखांत व दास्यात आपण सह 
भागी आहों ही भावना आणि हिंदुस्थान परतंत्र आहे हा जाणाव 
खादामुळें उत्पन्न होते. खार्दीकरतां जास्त पंसा देतांना आपण 'हिदु- 
स्थानच्या दारिद्याला किंवा खादीच्या धंद्याला दणगा दत आहो असें 


क 0०पाठ ताळ 494. 
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वाटल्यावांचून रहात नाहीं. स्वतंत्र देशांत आणि परतंत्र देद्यांतहि अ्या 
उद्योग-धंद्यांना संरक्षण वबा मदत देत असतात. 


खार्दी वापरणाऱ्यांत एक प्रकारची समानता येते. कोल्यावधि रुपये 
मिळविणारा व्यापारी आग्रे जवळ रुपयाहि नसणारा साव! कार्यकता 
यांच्यांत पोषराखावरून तर्री श्रीमंती गरीबी ओळखतां येणार नाही. तेव्हां 
गरीब-र्श्नामंतांना खादी पोष्राखाच्या बाबतींत तरी एका पातळीवर 
आणते. 


- पाश्चात्य राष्ट्रंंच आतां आपणहि सुखाच्या मागें जात असल्यामुळें 
आपल्या गरजा वाढवीत असतो. दाोभर नंबरच्या तलम सुती कापडांत 
सुख आहे अश्टी आपलीं कल्पना. याच काय पण इतर वस्त्‌हि आपण 

स्वाकरतां निर्माण कर्राीते असतो. जरूरापुरते सर्वांना मिळावे ही 
स्पर्धेच्या दिवसांत आपली भावना नसते. उलट समाजाला अवद्य नस- 
णाऱ्या वस्तू निर्माण केल्या जाऊन त्यांची गरज कृत्रिमतेने वाढवली 
जाते. नखे मऊ वब गुळगुळीत करण्याकरतां आणि चेहरा सुंदर दिसण्या- 
करतां औषधें निमाण होतात. पण त्याच वेळीं गरिवांना अन्न नसतें 
यार्‍चा विचार कोणाला नसतो. तेव्हां कृत्रिमपणें जीवनाचा दजा वाढ- 
विण्याच्या युगांत जीवनाळा अवद्य लागणारे पदार्थ सर्वांना मिळाले 
पाहिजेत हें सांगणारा माणूस रानटी अवस्थेंत आम्हांडा घेऊन जात 
आहित असें म्हणण्यांत येते. हा वस्तुस्थितीचा विपयीस आहे. कमी 
कापड वापरणे किंवा जाडे भरडे कपडे वापरणे म्हणजे रानटी स्थितींत 
जाणें नव्हे. गांधींनी जर खादी वापरण्याबरोबर हिंसा करा असा उपदेददा 
केला असता तर ती रानर्टा अवस्था झाली असती. पण गांधी उपदेदा 
करीत आहेत सत्य अहिंसेचा म्हणजेच समाजाच्या अत्यंत पुढारलेल्या 
मनोरचनेचा, तेव्हां त्यांच्या प्रयत्नांना रानर्टा स्थाते म्हणणें म्हणजे 
वेडेपणा आहे, 


आपल्याकडे अद्याप घरी सखयेपाक करतात. इंग्लंडांत भर्ट्टातून पाव 
आणतात, आणि अमेरिकेंत भोजनाल्यांतच जेवणाची पद्धत आहे. अक्षा 
देशांतील लोकांना बरी स्वयंपाक करून जेवा हें सांगणे रानटीपणाचेच 
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प कणही 50: आणत 
वाटेळ काय १ कदाचित्‌ वाटेळ, पण आपल्याला तसें वाटणार नार्ह्ो 
आपण म्हणूं की घरांतच उत्तम रुचकर, स्वच्छ व आपल्या आवडीचे 
अन्न तयार करतां येतें. घर्री खादी केली तर त्यांत रानटीपणा काय आहे £ 
उलट खादीचे कापड आतां इतके सुबक व टिकावू निघतें का, एकदां 
खार्दा वापरावयास लागल्यावर ती सोडवतच नार्ही. 

कपड्यांत जर साधेपणा आला व गिरणी-मालकांना मिळणारे पेसे 
जर वांचळे तर आपल्या ओद्योगिक दृष्टांत वराच ब्रदल होइल. समाज- 
सत्तावाद केव्हां निर्माण होतो, ज्यावेळीं मोठ्या प्रमाणावर यंत्रांच्या सहा-' 
य्यानें मालाच्या राशीच्या राशी पडतात तेव्हां. भांडवलवाल्याचें वैभव. 
जेव्हां मजुराचे डोळे दिपवून टाकते त्याच वेळीं असूयेचा प्रवेश त्याच्या 
हृदयांत हाती ब दोवर्टीं गाडी समाजसत्तावादाच्या स्टंट्रानवर येऊन 
थांबते. ककात्रिम गरजा वाढवलेला मालक आणि कात्रेम जगांत गरजेपुरतेंहि 
सामानसुमान न मिळणारा मजूर यांचा लढा सुरू झाला म्हणजेच जग 
हादरतें व जगांत क्रांतीचे वातावरण तयार होतें. म. गांधींनी हिंसामय 
जगांत अत्यंत घैयांनें जसा आहिंसेचा पुरस्कार केला आहे तसाच यंत्र- 
मय जगांत चरख्याचा पुरस्कार धैयांनें केला आहे. चरखा हा लाक्षाणेक 
आहे. चरख्याचा सावोत्रिक प्रसार झाला तर त्याच्यावर अवलंबून अस- 
णारे इतर धंदे हे हातानें करतां येतील. पण त्या चरख्याचा पुरस्कार कर- 
णारा पाश्चात्य माणूस यंतर्हान समाजार्चा कल्पनाच प्रहण करूं शकत 
नाहीं, एक वेळ [हैसा बंद होईल असें त्यांना वाटत, पण यंत्रे बद हाताल 
अगर व्हावींत असें त्यांना वाटणार नाहीं. तेव्हां खादी वगेरच्या गोष्टा 
त्वांना गप्पाच वाटतात. 

पण उद्योगधंद्यांचे केंद्रीकरण झालें म्हणजे पेशाचोहि केंद्रीकरण 
होते आणि पेक्षाचौहे केंद्रीकरण झाळें म्हणजे राष्ट्राराष्ट्रांत 
स्पधा उत्पन्न होऊन त्याचें पर्यवसान युद्धांत होतें. तेव्हां 
उद्योगधंदे एका व्यक्तीच्या किंवा संघाच्या हातांत असतां कामा नयेत; 
म्हणजे जगांतील असंताप जाईल असें कां्दचें मत आहे. पण गांधीवाद 
ताहिपेक्षां ढरवर कां जाऊं शकणार नाहीं १ पांचदो कारखाने एका माल- 
काऱ्चे असण्याऐवर्जी पांच मालकांचे असण ऱवांगळे, असं पाश्चात्य लख- 
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कांना वाटतें. पण ही अधिक कारखाने असण्याची कल्पना कां जन्म 
पावते १ त्यांत फायदा जास्त म्हणून. दररोज दहा हजार वार कापड 
निघणाऱ्या एका गिरणीऐवजीं दहा वार कापड निवणारे माग 
चाळू झाले तर? त्याच्या उलट क्रमानें एका सुताच्या गिरणीत एक कोट 
वार सूत निवण्याऐवजीं १००० वार पूत निघणारे चरखे फिरूं लागले 
तर १ मालकांचें केंद्रीकरण थांब्रेळ, तसेंच गिरण्यांचें. केंद्रीकरण थांब्रेळ, 
त्यामुळें एका व्यक्तीच्या हातांत संपात्ति केंद्रीभूत होणार नाही, मालक- 
मजुरांचे लढाहे निमाण होणार नाहींत आणि पैशाकरतां अगर गिऱ्हाइकी 
करतां होणारा युद्धे थांबतील . 


अहिंसा यशस्वी होईल असा ज्यांचा विश्वास आहे, त्यांचा विश्वास 
हस्तव्यवसायावर कां असू नवे हें कळत नाहीं. किंब्रहुना आहिंसा जर 
यशस्वी व्हावयाची असली तर ज्यामुळें हिंसा होते तीं कारणें नष्ट केलां 
पाहिजेत, म्हणजेच यंत्रप्रबान आर्थक स्चना बदलली पाहिजे. पवेत प्राय 
मालाचे ढीग तयार करणाऱ्या गिरणीपासून उतरत उतरत आपल्याला 
ग्रामोच्यागाकडे आलें पाहिजे, यंत्रप्रवान आर्थिक रचना कायम आहे 
तोपर्यंत हिंसेची पूजा होत रहाणार असें वाटतें, मग कोणी त्याविरुद्ध 
मते प्रतिपादन करोत. त्यांत समन्वय होणार नार्ही. 


यंत्रे ही एकदम नष्ट होतील अशी कोर्णांच समजूत करून घेत नार्ही. 
त्याचप्रमाणें पकड यंत्र अन्‌ कर त्याचा नादा अशीहि द्रात्ति धरून 
चालणार नार्ही. जें माणसाचे श्रम कमी करतें ते यंत्र होव. चरखा हेंहि 
यंत्र आहे, टकळी हेंहि यत्र आहे आणि रोज कचे पक्के अन्न पचवून 
त्याचें रक्त बनविणारें शरीर यंत्र नाहीं काय १ तेव्हां येत्राला विरोध 
म्हणजे काय हें तरी स्पष्ट झालें पाहिजे, ठराविक संख्येच्या पलीकडे 
ज्याची सुंख्या वाढणे शक्‍य नाहीं, जें हातानें करतां येण्यासारखें नाही 
व ज्यावांचून जगणें कठीण आहे, अक्शा यंत्रांना विरोध नसावा. 
उदाहरणाथ आगगाडीचीं एंजिने, डबे वगेरे, आगगाड्या किंवा जहाजें 
यांची संख्या ठराविक मर्यादेपलीकडे जाऊं शकणार नाहीं. त्यांत 


(१ 


स्पध्पाहे नाही, सूत-खादीप्रमाणे आगगाडीचे भाग हे हातानें करतां 
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येणारे नाहींत, अश्या यंत्रांना नष्ट करण्याचे विचार हे एकदम करतां 
येणार नाहींत. यंत्रांच्या सहाय्यानेंच जर कांही ओष्रधें तयार होत 
झअसतीळ तर अशा यंत्रांनाहि विरोध नसावा, तसाच छपाईलाहि. 

गांधीवाद हा यंत्रविराधी नार्ही किंबहुना खार्दी हो गिरण्यांना मारून 
नव्हे तर गिरण्यांच्या मदर्ताला जाऊन हिंदी माणसांचे देह झाकू इच्छिते 
असें हा वाद म्हणतो. पण यंत्राला पारेणामकारक विरोध केल्याशिवाय 
गांधीवादाचें तंत्र पुरें होईल असें वाटत नाहीं. यंत्राच्या मुळेंच आजची 
दवे होतात असें म्हटळें तर चमत्कारिक वाटेल. पण तें सत्य नाहीं का १ 
या युद्धांच्या मुळाशी कोणते हेतू आहेत ? १९१४ चे महायुद्ध किंवा 
9९३९ चें महा महायुद्ध जर्मनीने कां सुरूं केलें £ इंग्लंडने जगभर 
आपले साम्राज्य पसरवळें आणि सप्त. सागरांवरून सोन्यांच्या थेल्याच्या 
थेल्या आपल्या जहाजांत भरून आणल्या, त्या सोन्यावर कारखाने बांधले 
आणे त्या कारखान्यांतळा माळ जुलमानें पराभूत राष्ट्रांना विकला, 
इंग्लंडमध्यें निघणाऱ्या सोन्याच्या धुरानें जभनींचे डोळे अधु केले. त्यांना 
वाटलें इंग्लंड किंवा क्रान्सच काय पराक्रमी आहेत ! आम्ही काय हातांत 
बांगड्या भरल्या आहेत £ या दोन राष्ट्रांना व त्यांना सहाय्य कर- 
णाऱ्या राष्ट्रांना पराभूत केळें म्हणजे आपल्याहि देशांत संपत्तीचे महानद 
चाहूं लागतील. या संपत्तीकरतांच हां युद्धे आहेत. ही संपात्ते गिरण्या 
आग्रि कारखाने चालवून तयार करावी लागते, आणे त्यांतले माल 
आपल्या अंकित असणाऱ्या देशांना विकावा लागतो. तेव्हां यंत्रामागून 
छष्कर, युद्धे, साम्राज्य वगेरे येतें आणि मानवी जीविताचा व संस्कृतीचा 
पुरा नाश होतो. यांत्रिक सैस्कृ्तीत ज्वालामुखीच्या तोंडाशी . बसल्या- 
सारखी स्थिति असते. ज्या वेळीं ज्वालामुखी जाग्रत नसतो, त्यावेळी 
तेथील आसपासची जमीन सुपीक असतं व तेथें द्राक्षांचे मळेहि होतात. 
पण ज्वालामुखी पेटला की सवे भस्म होतें. ज्यांना अल्पकालीन 
आत्येतिक सुखें हवी असतीळ त्यांनीं अवद्य पाश्चात्य संस्कृतींचे उपासक 
व्हावे; पण ज्याना चिरकालींन अल्प सुखे हवी असतील 
त्यांना यांश्रेक संस्कृतीपासून अल्तिच राहिळे पाहिजे. खादी 
घापरण्याच्या व निर्माण करण्याच्या मागे ही भ्रामिका असला पाहिजे, 
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4. क आला आ क... ती 
स्थानसारख्या कंगाल व बेकार देशांत गोरगरिबांना चरखा हेंच 
असे एक .साधन आहे की, जै त्यांच्या पद्रांत दोन पेसे टाकू शकेल, 
त्याचप्रमाणें अहिंसामय समाजरचना ही यंत्राच्या पुरस्क्राराने होणे 
कठीण आहे. समाजसत्ता तेथें स्थापन झाली तरी त्यांत बदळ हाणार 
नाहीं. याद्िवाय आणखी कांर्ही कारणें खादी व चरख्याच्या प्रचाराकरतां 
दिली आहेत. त्यांचा एकत्र उल्लेख करूं. 


(१) चरखा हा फार मोठा नसतो. तो घरांत तयार हाऊ शकतो 
(२) कापूसहि दारांत तयार होतो. (३) चरखा रायला घा 
किंवा कोंदाल्य फारतें लागत नाहीं. (४) सूत कातायला कष्ट तर 
बरिलकुळ पडत नार्हीत. लहान मुळें, म्हातारे व स्त्रियाहे चरखा ।॥फरदू 
शकतात. ( ५ ) प्रत्येक मनुष्य वस्र वापरीत असल्यामुळें कातलेळे पत 
घरत्रसल्या विकलें जाते. (६) पावसावर या धंद्याचे जीवन अवलबून 
नाहीं. (७) हातमाग व विणकर यांची वाढ होते (८ ) सुतार, 
लोहार, रंगारी वगेरेंचे धंदे वाढतात. (९ ) खादीमुळे विषमघनावभा- 
गणीत समानता येते. हीं सर्व लक्षणें शेतकऱ्याला लागूं होण्यासारखी 
असल्यामुळें त्याचाच उद्घार चस्ख्यामुळें होणार आहे. ' हें जर खर तर 
म. गांधींचा श्रीमंत, सुशिक्षित, लोकांनीं व काॉँग्रेसकायकत्योरनी खादी 
वापरार्बा असा आग्रह कां १ ! प्रश्न विचारणारे म्हणतात. त्याचे एकच 
उत्तर आहे. ज्याला खादीचें महत्त्व पटळें आहे, त्यानें स्वतःच्या उदाहरणाने 
तें इतरांना पटवून दिळें पाहिजे. आम्ही गरिब्रांचें कल्याण करूं म्हणणार 
आणि गरिब्राच्या झोपर्डीत होणाऱ्या कपड्याऐव्जीं श्रीमंतांच्या गिरणात 
होणारें कापड वापरणार ! ती आत्मवंचना व परवचना होईल. म्हणून 
गरिब्रांच्याकरतां झटणाऱ्या काँग्रेसकार्यकर्त्योर्नी स्वतः सूत कातलें पाहिजे 
व खादी वापरली पाहिज, असें गांधीजी म्हणतात. खादी न वापरणा- 
राळा याकरतांच कॉंग्रेसमध्ये अधिकारी होतां येत नार्ही . 


म. गांधीनी आपल्या लिखाणांतून वेळोवेळीं खादीसंबंधींचे 
कांदी गैरसमज दूर केळे आहेत. ते गैरसमज भर्थात्‌ व्यावह्यारेक आहेत- 


न्स 


पण हे असले गेरसमज नेहमीं करण्यांत येतात, ब लोकांची 


आर्थेक क्रांति १४९, 


कक्कड कक या 


वैदेशाभूळल केळी जाते. “आर्म्हा काय आपले धेदे सोडून चरस चालवावे १ 
वकीळ, डॉक्टर, शिक्षक, शेतकरी, कामगार यांनी धेंदे सोडावेत काय £?' 
गांधी असें म्हणत नाहीत. आपले धंदे सोडण्याचा गांधांनी सल्ला 
दिलेला नार्ही. चरख्यानें पोट भरा असा त्यांचा प्रचार नाही. जर 
एखाद्या धंद्यांत तुम्हांला पोटमर मिळत असेल व तुमचा वळ एालूक 
रहात नसेल तर तुम्ही आपला धंदा सोडून द्या अस गांवा म्हणत नाहात. 
पण जर तुमच्याजवळ वेळ असेल व तुमचें पोट भरत नर्सळ तर तुम्ही 
चरखा अवश्य चालवला पाहिजे. खार्दी हा मुख्य वंदा नाहा ता पूरक 
किंवा जोडधंदा आहे. गिरणीच्या बरोबर चरख्याला स्पथा करायची 
नाहीं. त्यामुळें चरख्याचा धंदा करणारा किवा तूत काढणारा हा श्रीमान्‌ 
होणार नाही. आपल्या देशांत पुष्कळ ठिकाणा शेतकर चचार चार सहा 
सहा महिने रिकामा असतो. त्यांचा सवे वळ गंतेळ अर्सं काम त्याला 
या काळांत नसतें. त्यावेळीं तो निष्कारण वेळ दवडात असतो. अशा 
रिकामपणांत सूत काढणें हे वेळ जावयास व पैसा मिळविण्यास चांगळं 
साधन आहे. त्यामुळें त्याचे दारिद्य व बेकारा कमा होईल, 


खारदींत राजकारणी आहे. कॉँग्रेससारखी सस्या ठतता भूतदयेने 
प्रारेत झाळेली संस्था नाही. इंग्रजांनीं हिंदुस्थान आपल्या हातांत जो 
ठेवळा आहे तो हुकमी गिऱ्हाइक म्हणून, अनक वॅपैपर्यंत ते. आपल्या 
देशांतील कापड येथें खपवून अफाट ठळूट नेत. त्यांनां आमचा खादीचा 
चंदा मारला, हा धंदा अनेक प्रकारें ठार केला, सूत कातणारांवर इतकी 
सक्ती केळी का. त्यांनां आपले आंगठे तोडून टाकळे. खाद! विकणारांवर 
इतके कर बसविले कॉ, इंग्ळंडमधील कापड शेजारच्या गांबांतल्या खादी- 
पेक्षां स्व पडावे. इंग्लंडमर्धाळ स्त्रिया हिंदुस्थानच्या खादान वेडावत, 
. कांही केल्या त्या खादी सोर्डानात. तेव्हां त्यांना शुडाना स्स्त्यांत नागवें 
करावें आणि त्यांच्या अंगावर तेजाब आताव शेवटीं हिंदी खादीवर असह्य 
कर इंग्लडांत बसविठे, इतकेंदि करून खार्दांचा खप हॅटना म्हणून शेवर्टी 
खार्दा वापरणें हा गुन्हा केला, हिंदुस्थानांत आज पिस्तुल वापरण जतका 
शुन्हा आहे तितकाच जवळ नचरण्था असणं हा ग्न्हा केळा गला. या 
सर्वांचा शेवट खादीचा धंदा नष्ट होण्यांत झाला. तो आपोआप नष्ट 
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विळा 00020:0:0..“.“...5 


“५/५५/५/५/५/५/५-६-६८-८-८-<-<-<-<-.-. 


झाला नाहीं, तो नष्ट करण्यांत आळा. म. गांधींच्या चळवळीपूर्वी कोठें 
कोठें या धंद्याचे अवशेष शिल्लक होते. त्यामुळेंच तो धंदा पुनरज्जावित 
करणें अशक्य वाटले नाही. 

तेव्हां इंग्रज व्यापाऱ्यांनी आमचा धंदा मारून आपला धंदा येथें 
जोरावळा. जर आपल्याला स्वराज्य पाहिजे असेल किंवा आपल्याला! 
पारतंत्र्याचा चीड आली असेळ तर आपण इंग्लिश कापडावर बहिष्कार 
घातला पाहिजे असे पुढारी म्हणू लागले. १९३०-३२ सालापर्यंत 
हिंदुस्थानांतून इंग्लंडला कापडाकरतां ६० कोट रुपये जात असत. हे 
६० कोट रुपये आपण कसें थांबवणार ! कोणी म्हणाले, दुसऱ्या देद्याचें 
कापड घ्या, किंवा आपल्या देशांत गिरण्या काढा, पण आमचेकडे 
गिरणीवाले स्वदेशी चळवळीने शेफारले, त्यांना वाटळें आपण ठेवू ती 
किंमत आपल्या मालाला येईल. त्यांच्या नफेब्राजीमुळें स्वदेशीची 
चळवळ यदाल्वी झाली नाही. १९२० साला बहिष्काराची चळवळ. 
'निघाल्याबरोवर गांधींना कारही तरी विधायक स्वरूपा*चें कार्य पाहिजे 
होतें. आर्थिक स्वातंत्र्य हें हातांतळें आहे, तें तर पदरांत पाढून घेऊ. 
या, असा अनेक आद्य पुढार्‍्यांचा हेतु असे. पण गांधींना हें आर्थिक. 
स्वातंत्र्य खादीच्या द्वारे मिळवावयाचें आहे, गिरणीच्या द्वारें नार्ही. 
त्यामुळें त्यांनी खादीचा पुरस्कार केला. या व इतर चळवळांमुळें, तसेंचछ 
जागातेक परिस्थितीमुळे आपण सध्यां 'कापडापुरते तरी बरेचसे स्वावलंबी 
झालों आहों. पूर्वी इंग्लंडचे कापड जें ६० कोटी रुपयांचे 
खपत असे ते. आतां. बिलकूल येत नाही. याचा अथ ज्या 
स्वदेशी चळवळीचा उरस्कार करण्यांत आला, ती यदास्वी झाली. 
त्याचें श्रेय इतर अनेक गोष्टींना असलें तरी स्वदेशीचची जनतेंतील भावना 
व खार्दीची चळवळ या गोष्टींना प्रामुख्यानें दिळें पाहिजे हें निर्विवाद आहे. 


खादीनें आपण आणर्खा एक पाऊल पुढें टाकू इच्छित आहों. येथील 
गिरण्यामुळें आपला पैसा आपल्या देशांत राहिला खरा; पण तो कारर्ही' 
श्रीमंत व्यक्तींच्या हातांत गेला. हा पेसा गर्राबांच्याकडे आला पाहिजे- 
गां्धावादाचें राजकारण हेंच आहे. चरख्याच्या पुरस्कारारिवाय हाः 


“पसा शेतकऱ्यांच्या हातांत कसा जाणार ? 


आर्थक क्रांति १५१ 
यत्रामुळे जशी एक संस्क्ाते निमाण होते, त्शी चरख्यामुळेंहि एक 
संस्छात निमाण होते. यंत्र हें धावपळ, र्जावतोड, चढाओढ 
याच प्रतीक आहे. या धावपळींत प्रथम मालाचा व नंतर 
द्रव्याचा संचय होतो. या दोर्न्हा संचयांकरतां सत्यासत्य, न्यायअन्याय 
बाजूला ठेवावा लागतो. माणूसकी विसरावी लागते. या यंत्रसंस्कर्तीत 
या विसरलेल्या माणुसकीचे विस्मरण व्हावें म्हणून कोणत्या ना कोणत्याः 
₹छात्रम उपायानें मनुष्य आपला करमणूक करतो, कर्धी संवयी, कर्धी 
होशी तर कर्धा व्यसनें त्याला जडवूभ घ्यावी लागतात. थोडक्यांत 
सांगावय[चें म्हणजे ज्या यंत्रांत तो काम करतो त्या यंत्राशी तो एकरूप 
होतो. तो एक चालतें बोलते यंत्र होतो. तशा प्रकारचें यंत्र ज्यांना 
व्हायचें नसेळ व आधिभोतिक जीवनाबरोबर वहावत जावयाचे नसेल. 
त्यांना यांत्रिक संस्कृतीपासून दूर राहिलें पाहिजे. 
यंत्राच्या ह्या हिंसक स्वरूपामुळे शास्त्राचीहि ह्याने होईल असें आधुर्‌ 
निकांना वाटतें. येत्राप्रमाणें शास्त्र हौदि ठराविक मर्यादेपलीकडे गेलें 
म्हणजे नाशक होतें. आज हिटलरनें मनुष्य-संद्ाराकरतां जो शात्राचा 
उपयोग चालवला आहे तो कदाचित्‌ त्यालाहि अन्य वेळा मान्य होणार 
नाही. सहार हेंच शास्त्राचे आज मुख्य काम झालें आहे. युद्धाच्या 
काळांत माणसांचा नाद व शांततेच्या काळांत शक्तीचा नाझ करणारें 
शास्र हें जपूनच हाताळळें पाहिजे. यंत्राप्रमाणें शास्र हें जीवनाला लपे- 
टून राहैलें आहे. यंत्राचा नाश करणें जितकें राक्य तितकच शास्त्राचा, 
तसं म्हटलें तर रासायनिक क्रिंवा अन्य शास्त्रांचा खादी-निप्पत्तींत वा 
ग्रामोद्योगांत उपयोग होत नाहीं असें नाहीं, पण तें दुधार्री शस्त्र आहे. 
माणसाचा प्राण शास्त्राने वांचवितां येतो व त्याच शास्त्राने प्राण घेतांहि 
येतो. योग्य प्रमाणांत शास्त्रीय प्रक्रियेने तयार कळेल आप्रध दले म्हणजे 
रोगा जगतो व प्रमाणाबाहेर आओप्रथ दिले कॉ. रागा मरत), जा [नयम 
ओष्रधाच्या बाबतीत तोच इतर बाबतींत लावला पाहिजे. थोडक्यांत 
सांगावयाचें म्हणजे शास्र किंवा यंत्र हें मनुष्यांच्या सुखाचा, संस्कृतीचा | 
वा जीवनार्‍चा नाश करील असे असतां कामा नये. मनुष्य त्यांचा गुलाम 
होतां कामा नये, त्यांना मनुष्यानें आपल्या ताब्यांत ठेवळें पाहिजे 
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ज्याना खाद[चचे महत्व अन्य दृष्टीनं पटत नसेल त्यांना प्रत्यक्ष खादीने 
काय कायं झाडे हच पाहिलें पाहेजे. त्याकडे वळण्यापूर्वी दोन अडचर्णी- 
कड आपण बघू, गांधींना पुष्कळांनीं सांगिदळें की, तुम्ही सुताऐवर्जी 

मागाचा माहांम काढा, गिरणींचे सूत येथील कोष्ट॒यांकडून विणून घेतलं 
भ्हणजे कापडाचा पुष्कळसा प्रश्न सुटेळ अजूनपयत पुष्कळांचे तेंच म्हणणें 
आहे. गिररणांच्या चढाओढीत कोष्टी उपाशी मेळे, त्यांचे माग बंद पडले 
तव्हा गांधींना हातमागाच्या कापडाला मान्यता द्यावी, असा आप्रह 
धरण्यात आला होता. तसेंच हिंदुस्थाननें परक्या देशांत कापूस पाठवाव- 
याचा व तेथून कापड तयार होऊन आल्यावर त्यावर बहिष्कार घाळाव- 
याचा, या ऐवर्जी कापसाच्या निर्यातीलाच बंदी करावी म्हणजे झाले. 
या [नयांताच्या प्रश्नाबद्दल गांधींनी कर्धीच विरोध दर्शविला नाहीं. उलट 
समताचच दिला आहे. आपल्या देद्यांत होणारा कापूस आपणच वस्त्रां- 
तारंत करावा हु त्यांना मान्य आहे. 


हातमागाचें तसें नाहीं. गांधींचा हातमागाला विरोध नाहीं. पण 
गगेरणीचें पूत व हातमागाची वीण याला त्यांचा विरोध आहे. यांत 
त्यांचा हतु मागाला विरोध करण्याचा नसून गिरणी सुताला प्रोत्साहन 
दऊ नर्थ असा आहे. मागाचा धदा आपल्या देशांत कमी चालतो 
अस नाह. बायकांची दिखावूं पातळें काढणारे महाराष्ट्रांतील कारखानदार 
जपाना सूत व इट्लांचे रेशीम आणून हां पातळें काढतात. त्यांना 
स्वदेशी, परदेशी ही भावनाच नाही. सरास व बहतेक स्त्रिया परदेशी कापड 
वापरत असतात. 


हातमागाळा प्रोत्साहन जर मिळणार असेल तर हाततुतानेच मिळेल. 
१अतक आघधेक्र कातकरी निर्माण होतील तितके अधिक्र माग सुरू होतील. 
धभरणावाळे आपल्या गिरण्यांतून जसे सूत काढूं शकतात, तसे ते विणूंहि 
शकतात, तव्हां हातमागाला गेरणावाल्यांचा विराध राहीळ एवढेंच 
नव्ह तर गांधासारख्यांनी ही चळवळ हाता घंतला तर त॑ एक पूत 
महाग तरा करतीळ किंवा मुळींच मिळू तरी देणार नाहीत, आणि हें सवं 


करून आपण काय करणार तर काहा कोपष्ट्यांना काम मिळवून देणार, 
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पण कॉंग्रेसला सर्वांना काम द्यायचे आहे. तें हातसूत व हातमाग यांमुळेंच 
मिळेल; इतर मार्गाने मिळणार नाही. 

गेल्या वीस वषीत खादीनें जी प्रगाते केळी आहे, तीच खर्री तिच्या 
यशास्वतेची निशाणी आहे. म. गां्घांचे इतर कार्यक्रम कोणाला मान्य 
होवोत वा न होवोत पण खादी ही अशी आहे काँ जिचा स्वीकार कर- 
ण्यांत राजकारण आड थेऊं नये. जे गांधींचा प्रत्येक कार्यक्रम त्याज्य 
समजतात अकद्या महाभागांचा प्रश्न वेगळा; पण सरकारी अधिकाररा असो, 
पकंवा संस्थानिक असो, खादीविप्रयीं कोणी नापसंती दाखवलि असें 
नाहीं. तसा विचार केला तर कॉंग्रेस मंत्रिमंडळ आधिकारावर असतां 
त्यांनीं खादीकरतां आधिक सहाय्य जें काय केलें असेल तेवढेंच; एख 
जनतेच्या मदतीनेच खार्दी दृढमूल झाली आहे. गांधींसारखा पुढारी, 
कॉंग्रेससारखी संस्था आणि गरीबांच्या पोटापाण्याचा प्रश्न, यांमुळे खार्दाचा 
फेळाव झाला. गिरणीच्या धैद्यांत ५ लाख मजूर पोट भरांत अहितव ते 
सुमारें १२५ कोटी रुपयांचें कापड तयार करीत आहेत. त्याशिवाय 
बरेचसें हातमागावर कापड होतें. खादीच्या धंद्यांत सुमारें एक, कोटी 
रूपयांचेंच कापड तयार होत. पण या धंद्यांत सुमारें ३ लाख गोरगरीब पोट 
भर्रीत आहेत. हा आंकडा काय उपेक्षणीय आहे ! खार्दाच्या विरो'धकांनीं 
हे लक्षांत ठेवळें पाहिजे की, जे काम कोट्यवधि सपयांचें भांडवल क्रू 
दाकलें नाहीं तें काम एक व्याक्ति करूं शकली, २ लाख छोकांच्या पोटा- 
पाण्याचा प्रश्न सुटणे ही गोष्ट कमी महत्त्वाची नार्ही. 


]ग्तें की, गिरणींतल्या मजुराला जितकी 


आतां हें कबूल करावें ल ह र 
णाऱ्याला मिळत नाहा., २ लाख 


मजुरी मिळते तितकी खादी काम कर हीं. ३ ला 
कायेकते एक कोटाची खांदी निर्मांग करणार व विकणारे म्हणजे यत्यैक 
जणाला महिना फार तर सरासरीने दोन अडीच झुपये मिळू शकतात. 
आपल्याला हा तनखा कमी वाटती, पण जेथें एक आणाहि दिसत 
नाही व ज्यांच्या जीवनाला आणा. दोने आणे. म्दणणे ख्पयाच्या जागी 
असतात ते या मजुरीवद्दढ म गांधींना दुवा देणार नाहींत काय १ त्यांना 
ही मजुरी घरांत बसून मिळवतां येते. बायका, मुळें, म्हातारे आलटून 
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पाडून चरख्यावर वसतात व सूत कांततात. तेव्हां गोरगरिबरांचा ह? 
धदा उपेक्षणीय नाहीं. 


शा 


खादीनें सुब्रकपणांत व टिकाऊपणांत आतां फारच प्रगाते केला 
आहे. डाक्कथाच्या मळमलीला मागें टाकाल, निदान त्या मलमलीची 
बरोबरी कराळ अशी खादी आतां निघूं लागर्ला आहे. चरख्यांतहि 
वारंवार शोध लागत आहे. पूर्वी खादी म्हणजे गोणपाट अशी र्जा 
केल्पना होती ती आतां पार जाऊन गिरणीच्या इतकें तळम कापड 
हातानें निधूं लागळें आहे. जुन्या कलेचे हें पुनरुज्ञीवन पूर्णपणें झालें 
आहे यांत वादच नाहीं. खादीमध्ये अधिक प्रयोग व अधिक संशोधन 
करून ती गरीबांना जास्त पेसा कसा देईल याचें प्रयोग सतत 
चाळू आहेत. ही. कला व॑ हा व्यवसाय यापुढें टिकणे अगर 
वाढणे अशक्‍य नार्ही. श्री. राजगोपालाचाये यांनीं कॉंग्रेस-मंत्रिमंडळें 
अधिकारांत येण्यापूर्वीच खादीच्या धंद्याला सरकारी मदत मिळाली 
पाहिजे असें म्हटले होतें. तेव्हां मंत्रिमंडळें कोणाचींहि असोत, या 
धद्याळ[ मदत मिळणे जरूर आहे. 


खादीप्रमाणें इतर ग्रामोद्योग गांधींनी सुरू केळे. हातसडीचे तांदूळ » 
घरीं जात्यावर दळलेले पीठ, मृतचर्माचीं पादत्राणे, हातकागद, गूळ, 
मध, हातधाण्याचें तेळ यांचाहि पुरस्कार करण्यांत येत आहे. त्यांतील 
हेठु लोकांना थ्रुद्ध स्वच्छ आरोग्यदायक पदार्थ मिळावेत हा आहे 
पण खेह्यांतीळ जनतेला उद्योग मिळावा हाहि त्यांत हेतु आहे. 
खादी बापरणें ही एक संस्क्ाते आहे. कांहींना स्वतःचे अन्न तयार 
करणें, स्वतःचें कपडे स्वतः धुणे ही. एक स्वावलंबनपर संस्कृतीची 
पाव वाटते, तक्षी स्वतःचें कापड स्वतः तयार करणें होहि सांस्कृतिक. 
बाब वाटतें. श्री. झुमारप्या ह्यांचे प्रतिपादन वा प्रश्नावर चांगलाच 
प्रकाश पाडणारें आहे. ते म्हणतात को, पाश्चात्य अर्थशास्त्र प्रत्येक 
गोष्टींच मूल्य पैशाने मोजतें. पण हिंदुस्थानने प्रत्येक गोष्ट पैशानेच 
मोजतां येतें असें मान्य केले नाही. हिंदुस्थानने वस्तूंचे मूल्यमापन, 
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सांस्कृतिक दृष्टानें केलें. पेक्यापेक्षां माणसाला आम्ही अधिक किंमतः 
दिली. चातुवण्यीतील ब्राह्मण ह्याची समाजांत कितीहि मोठी योग्यताः 
असली तरी तो दारिद्रींच होता. ज्याच्याजवळ पैसा तो मोठा क्रिंवा 
मोठेपणा हा पैशाशिवाय थेत नाहीं हा सिद्धांत हिंदुस्थानने मानलाः 
नाही. 

खादीला अधिक किंमत का, तर ती स्वातंत्र्याची प्रताक आहे व 
लक्षावाधे लोकांच्या हिताकडे पहाते म्हणून. विलायती कपडा हाः 
आपल्या रक्तावर व आपल्या स्वातंत्र्याच्या होमावर निर्माण होतो, 
म्हणून तो स्वस्त मानतां येत नाही. पाश्चात्यांना गिरणीचें कापड स्वस्त 
पडतें; पण अशा पैश्याचा विनियोग जो युद्धावर केळा जातो, त्यामुळें 
वरवर वाटणारा हा स्वस्तपणा शेवर्टी महागच असतो. अहिंसावृत्तीच्या. 
लोकांनीं जास्त पैसा देऊन बेतलेली खार्दी ही हिंसावृत्तीच्या लोकांनी 
कर्मी पैसा देऊन घेतलेल्या गिरणींच्या कापडापेक्षां स्वस्तच असते. 
पाश्चात्य देशांत मुख्य उत्पादन युद्धसामुग्रचिं असतें. बाकीच्या वस्तूंची 
उत्पात्ते ही दुट्यम असते. 

शहरांत रहाणारे लोकच यांत्रिक उद्योगधंद्यांना मदत करात 
असतात. ती मदत कशी होते याची गांधी-वेचार-दोहनांत (१०५ पान) 
मजेशीर माहिती दिळी आहे. आपण शाहरांतळे लोक खेड्यांतील लोकां- 
कडून आलेल्या बाभळांच्या काड्यांऐेवर्जी दंतमंजनें, पेस्ट वहूथब्र 
वापरतो. महाराष्ट्रांत बाभळीच्या किंवा लिंबाच्या काड्यांचा प्रसार नाहीं 
पण इतरत्र पुष्कळ आहे. आपण लांकडाच्या पळंगाऐवर्जा लोखंडाचे 
पलंग वापरूं लागलों. या लोखंडी पलंगांत ना कौशल्य ना सोंदर्य, साध्या 
खाटेपेक्षां किती तरी महाग है पलेंग असतात. धरावर कौलाऐवजीं पत्रे 
घालतात. वाखाच्या क्रिंवा काथ्याच्या दोऱ्यांणंवजी तारा व खेढ्यांताल. 
चट्यांऐेवजी चानी जपानी चट्या वापरतात. तसच बावूच्या सूप- 
टोपल्यांऐवर्जी लोखंडाची सुपे, टोपल्या, डबे, घमेली वगर वापरण्यांत. 
येतात. गांबांतल्या लोहारांनीं बनाविळेळीं कुलप, कड्या, कायंड आप- 
ल्याला चाळत नाहींत. यंत्राने बनावेळेल्या या ञजनसा मोहूक 
वाटतात. दागिन्यांचे असेंच झाळें आहे. सोनाराने घडवलेल्या 
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'दाारीन्यांटेव्जी यंत्रावर वनावेळेळे दागिने बायकांना आवडतात. 
रोठा, शिककाईएऐेवजी सुगंधी साबण, देशी ज्ोभेच्या दारूरेवजीं विलायती 
दारू, आपण वापरतो. या वस्तु जर आपण आपल्या गांवांत, खेड्यांत 
तयार झाळेल्या वापरू लागलों तर त्या बिचाऱ्यांना दोन पेसे मिळणार 
नाहीत का? 


पण हा विवेक करावयास एक दाष्टि लागते, म्रा्मीण अथैशात्राकडे 
आपले लक्ष वेघलें पाहिजे, यां्रेक संस्कृतीतील दोष आवल्याला पटले 
'पाहिजेत व ते पटण्यास आपली विचारशक्ति शुद्ध व निदोंब झाली.पाहिजे. 

आहेंसा, खादी, ग्रामोद्योग अशा निरानेराळ्या स्वरूपांत जरी गांधी- 
वाद दिसत असला तरी तो मुळांत एकच आहे, आर्थिक ।केंवा राजकीय 
क्रांते करून गांधींना नुसता पैशाचा किंवा मनुष्यांच्या हक्कांचा प्रश्न 
सोडवावयाचा नाहीं. आपण आपलें सारें जीवन एका विशिष्ट तत्त्व- 
ज्ञानाने व उच्च ध्येयाने घालवावें असें त्यांना वाटतें. तेव्हां खादी किंवा 
ग्रामोद्योग यांकडे आपण उपयुक्तता, गरज, दारिद्य वगैरे इृष्टीनें जरी पहात 
असलों तरी त्याच्या मागें एक तत्त्व्ञान आहे व तें ज्याला समजेल तो 
या चवळवळांना विरोध करणार नाहीं. 

जीवनांत पेसा हेंच सर्वस्व नसतें. पाश्चात्यांच्या दृष्टीने आम्ही पैद्याकडे 
पाहिलें नाही, खेड्यांची स्चना पाहिली तरी अद्याप तेथें परस्परांची 
सेवा करण्याची भावना आहे. बलतेदार हे गांवची सेवा करणारेच आहेत. 
तेव्हां हिंदुस्थानसारख्या देशांत खेडी स्वावलंबी होणें अशक्य नाही. 
याच दृष्टीने म, गांधीनी आंखलेल्या आर्थक कार्यक्रमाचा आपण विचार 
केला पाहिजे, शै 


११ 


वी 
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संस्कृति  : 


गांधीवादाची चचचा करतांना संस्कर्ताचा विचार हा अवद्य केला 
. पाहिजे. कारण प्रत्येक तत्वज्ञान आपल्याबरोबर किंवा आपल्या मागून 
एक नवी संस्कात्ते निर्माण कर्रात असतें. तत्त्वज्ञानाची शिकवण ही 
नुसती डोक्याळा शिणवणार्री कसरत नाहीं. तींत समाजांत क्रांति कर- 
ण्याची शाक्ते असते. आजपर्यंत जे जे मोठे तत्त्वत्त होऊन गेले त्यांनी 
त्यांनीं जगांत क्रांते केळी. तेव्हां गांधीवादाचें मूल्यमापन करावयात 
आपल्याला संस्कृतीचाहि परामर्ष घेतला पाहिजे. | 

एखादा विशिष्ट सिद्धांत समाजांत प्रसृत झाला म्हणजे जनतेंत खळ- 
वळ उडते. क्रिया व प्रतिक्रियेला सुरवात होते आणि या संघर्षात जें 
शाश्वत व चिरंतन असतें तेंच टिकते. म. गांधींनी सत्याग्रहाची चळ- 
वळ सुरू केळी. या सव्याग्रहामुळें समाजांत खळबळ उडाली. संपत्तीवाले 

संपर्तींचा उपयोग सर्वस्वी स्वतःकरतां करूं दाकत नार्हींत, ते स्वतः- 
च्या संपत्तर्चि विश्वस्त आहेत; मोठ्या अधिकाराचा जागा हो लोकांवर 
सत्ता गाजवण्याकरतां नसून ती सेवेकरतां आहे असें गांधावादानें शिकवले; 
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तसेंच खादी वापरणारा हा आपल्या साधेपणानें नुसत्या कपड्याच्या 
बाबतींतच नव्हे, पण इतर सर्वे बाबतींत बदळ घडवीत असतो; हेहि 
गांधीवाद सांगतो. वाचतांना ह्या गोष्टी साध्या वाटतात, पण त्याचें 
आचरण करूं गेल्यास प्रत्येकाच्या जाविनांत विलक्षण बदळ होतो असें 
प्रत्ययास येईल. या क्रांतीचे संस्कार मनावर, बुद्धीवर व शारीरावर 
झालेळे दिसतात, बहुसंख्य जनतेच्या मनावर असे संस्कार झालेले दिपू 
लागले म्हणजे आपण त्या तत्त्वज्ञानामुळें विशिष्ट संस्कृति निर्माण झाली 
असं समजतो. 

आजची आपली संस्कृति ही अनेक संस्क्र्तांचें मिश्रग आहे. ती 
झुद्ध हिंदु, किंवा इस्लाम किंवा खिस्ती संस्कृति नाही. गंगानदी जरी 
मुळांत गंगा नदी असली तरी वाटेंत तिळा इतके प्रवाह मिळतात का, 
प्रयाग पळीकडच्या गंगेचा नांवापलीकडे मूळच्या पाण्याशी सब्धघ नसतो; 
आणि समुद्राला मिळाल्यावर तिचें नामरूपाहि अद्य होतें. तसेच हिंदु 
संस्कृतीचे झाळें आहे. आज हिंदु संस्कृति इतकी संमिश्र झाली आहे का, 
तिला हिंदु संस्कृति म्हणणेंहि चूक होईल. त्यामुळेंच एखाद्याला हिंदु 
संस्कृतींत निवेरता, आहिंसा, सत्य वगेरे होते असें सांगितलें तर तें 
अविश्वसनीय वाटतें. हा त्याचा दोष नाहीं. हा मनावर झालेल्या अनेक 
संस्कृ्तांच्या परिणामाचा दोष आहे. प्रत्येक संस्कृतींची प्रतिरूप हीं जीव- 
नांत ज्याप्रमाणे अनुभवावयास सांपडतात, त्याचप्रमाणें वाढय़य, चित्र- 
कला, शिल्पकला,संगीत वगैरेंतहि पहावयास सांपडतात. जें अतःकरणावर 
परिणाम करते, तेंच चित्रकाराच्या कुंचल्यावाटें किंवा लेखकाच्या ळेखणी 
वाटे बाहेर उमटते. ' घर्म ब कला हां संस्कृतींच्या रुपाची दोन 
निरनिराळीं साधनें आहेत * असे एक लेखक म्हणतो. तेव्हा संस्कृतीचे 
संशोधन जर करावयाचें असेल तर धर्म धुडला पाहिजे आणि चित्रकला, 
शिल्पकला वगेरे कलांचे संशोधन केळें पाहिजे, आपण 'घर्म पुष्कळ 
जाणतों; पण कलेकडे आपले लक्ष नसते. कळेंचा व जीवनाचा संत्रध 
नाहीं असें कांहीं म्हणतात पण ती चूक आहे. जीवनाचे प्रतिश्चिबर कलेत 
उमटलळेलं दिसतें. कळा ही जीवनापासन कधींच दर जाऊं शकत नादी, 
'थमे हा जीवनाशी .जितका संबद्ध असतो तितकाच कलाहि असते. काय 
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आपण असें म्हणणार की, अजंठा किंवा वेर्ळची चित्रकला ही जीवनाशी 
संबद्ध नसलेल्या भावनांचे प्रतीक आहे ! त्या काळच्या चित्रकारांनी 
आपले सर्वस्व त्या कळेंत ओतलें आहे. आपण आंधळे आहोत. आप- 
ल्याला ती चित्रें कशी पहावी हें कळत नाहीं. हिंदुस्थानांत हजारों 
लाखों अर्शी देवाल्यें आहेत कीं जीं त्या काळच्या संस्कृर्ताचे जीवंत 
इतिहास आहेत असें म्हणतां येईल. लेखक जितक्या तन्मयत्तेने व 
उत्कटतेने आपले अंतरिक भाव आपल्या लेखनांत उमटवतो, तितकेच 
आत्मजाणीवेचे साक्षात्कार आपल्याला या कलांत पहावयास सांपडतात. 


घर्म व कला ह्यांत आपल्याला संस्कातिे व्यक्तस्वरूपांत व अव्यक्त 
स्वरूपांतहि पहावयास सांपडते. संस्कात हा नुसत्या उपदान निमाण 
होतें असे म्हणणें सर्वस्वी बरोबर नार्ही, कारण मनुष्य हा जसा स्वतःच्या 
मनोव्यापाराचा घटक आहे तसा परिस्थितीचाहि घटक आहे. उत्तर- 
श्रुवाच्या थर्डीतल्या माणसाला जर गांधी चरख्याचा उपदश करू लागले 
तर गांधी शहाणे ठरतांल न्वरख्याची संस्काते तेथें कशी रूढ व्हावी | 
याचा अश्व सर्भावताळची परिस्थिति ही संस्काते घडविण्यास मदत 


करात असते 

आयौचचे पर्वज उत्तर-ध्रत्रावर रहात असत. तेथे दिमप्रल्यांतांल बफ 
साठूं हागल्यामुळे ते खालीं उतरले, त्यांची एक शाखा युरपकड व डुसरा 
आदियाकडे गेळी. या दोन शाखंतील माणसं जरा एकाच मनाची असला 
त्तरी दोघांच्या व्रत्तीत फरक पडत गेळा. आशिया खंडांत जे आये आळे 
त्यांच्या दृष्टीला अफाट जमीन दिसली, खाण्यापिण्याच पदार्थ [मळ- 
वण्यास ह्या शाखेला कांहींच परिश्रम पडत नसत. पण तह्या स्यात 
युरपमधल्या शाखेची नव्हती. त्या काळचे ग्रांक लाक हू नदाच्या 
ल्हान लहान खोऱ्यांत वस्ती करून राहिले, या खोऱ्यांच्या सभावार. 
डोंगराच्या रांगा असत. त्यांच्या दृष्टीला अफाट जमीन दिसना आणणि 
जीवनाची साधनेंदि भारतीयांच्याप्रमाणें विपुळ व ससुड हट्टा पडनात 
स्वाभाविकपणेच त्यांचें जीवन संकुचित झालें. अल्पशा जामनाच्या तुक्र- 
डञ्यावर त्यांना उपजीविका करावी लागे, त्यामुळ शाारराक कष्ट जास्त 
पडत आणि बुद्धिमत्तेलादे जास्त ताण द्यावा लागे, वाटल तेथ व वाटल 
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तर्से पेरावे आगि अमुप पीक काढावें अक्षी या आर्यांची स्थिति नव्हती. 
त्यांचा राज्येंहि त्यामुळे छोटी छोटी बनलीं. राज्याचा विस्तार ते कसा 
करणार ! त्यांच्या छोट्या राज्यांत अधिक एकोपा व अधिक बंघुभाव 
दिसून येऊं लागला, त्यांचा संसार ' आटोपशीर असला तरी त्यामुळें 
त्यांचीं संघटित शक्ति वाढत गेली. 

भारताकडे वळलेल्या आर्याचें असें झालें नाही. येथील अफाट 
मुलखांत ते आर्य वाटेल तसे पसरले. सांपडेळ ती भूमि त्यांनीं व्यापली. 
त्यांच्यामध्यें बघुभाव नव्हता असे कसें म्हणतां येईल १ पण त्या 
बैधुत्वाला घार नव्हती. सगळीकडेच विस्कळीतपणा दिसत असे. 
परचक्र आलें तर युरोपीय आये जसे एकजीवाने प्रतिकार करीत तसा 
प्रतिकार रानोमाळ पसरलेल्या व विस्कळीत असलेल्या या भारती 
आयोना करणें अशक्य होते. हिंदुस्थानची भूमि, सुजला, सुफला व 
सस्यशशामळा होती. हा कदाचित्‌ वर असेल पण ता शाप अस्‌ दाकणार 
नाहीं असें नाहीं. सृष्टि हिंदुस्थानवर सदा प्रसन्न मुद्रेने पहात असे. 
तान कतू नियमितपणे आपली कामगिरी बजावीत. त्यांचें स्वरूपहिं 
अत्यंत रोंद्र नाही किंवा सोम्य नाही, इतपत असते.% थोडे कष्ट करावेत 
आणि पुष्कळ पाक ध्यावे, इतकी सृष्टींची समद्धता येथें होती. 

अद्या या सृष्टांचा भारतीयांच्या जीवनावर कांहींच पारिणाम झाला 
नसेल काय ! भारतीयांची संस्काते जी घडत गेली, तिला या देशाची 
नंसागंक पारोस्थाते कारण झाली यांत वाद नाही. ज्यांनीं आपले 
जावन घनदाट अरण्यांत घालविले, अशा द्रष्ट्यांच्या बुद्धीला कसले 
विचार सुऱचावेत १ ज्यांनीं वृक्षांच्या सावलीत आणि झुडपांच्या गर्दीत 
पिढ्यानांपिढ्या काढल्या त्यांनी कोणतें तत्त्वज्ञान निर्माण करावें 
भारतीयांनी एका विशिष्ट विचारसरणीचा पुरस्कार केळा, त्यांची एक 
वादाष्ट संस्छाते बनळी आणि त्यांचें तत्त्वज्ञान हे व्यक्तिनिष्ठ होत गेलें. 


या सस्कृतांठा जर अरण्यांतोलळ किंबा कांप्र-संस्छाति असे नांव दिलें तर 
“ते चुकेल का 
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एखादा कावे निसर्गाच्या सन्निध सतत बसूं लागला तर त्याच्या 
डु कसले विचार येतील ? कोठें घडपड नाहीं, गडबड नाहीं, सर्वत्र 
प्रसन्नता व शांतते नांदत आहे अक्या वेळीं अंतःकरणांत कोणत्या' 
विचारांचे पडसाद उठतील ! ज्यांचे जीवन एखाद्या विस्तीण नर्दीप्रमाणे' 
संथ व सतत चाळू असतें आणि ज्यांचें जीवन एखाद्या ओहोळाप्रमाणे 
खडबर्डीत खडकावरून खळखळ चाललें असतें त्यांच्या विचारांत अवद्य 
वेप्रम्य दिसेळ. भारतीय आर्यांचे जीवन हें संथपणे आणि युरापीय 
आर्यांचे जीवन हें ठेंचाळत चालळळे होते. एकाच्या जीवनांतील प्रसन्नतेने 
पर्यवसान अध्यात्मांत आणि दुसऱ्याच्या जीवनांतील खळबळाटाचें 
पर्यवसान आधिभोततेक वादांत झाळें. भारतीय आर्योना' सृष्टींने कशाची 
दीक्षा दिली १ साष्टि म्हणूं लागळी “ मी जी इतका समृद्ध दिसत, त्या 
माझ्या मुळाशी कोणत तत्त्व आहे याचा तू विचार कला आहस का श् 
रोजच्या रोज हाच प्रश्न भारतीय आयांच्या पुढ असे. पाश्चात्य आर्य 
सृष्टीच्या सानिध असे, पण ती त्याळा सुलभतेनें कांही देत नसे. सूष्टि 
त्याला विचारी, ' तुळा पाहिजे तितकां साधने सुलभतेने उपलब्ध हात 
नाहीत, याचा तूं कधीं विचार करतोस का? राजच्या राज हा प्रश्न त्याला 
पडे आणि तो जमिनींतून आणखी कसें काढतां येईल या'चा विचार 
केरी, सहकार्यांचे महत्त्व त्या आयोळा कळूं लागलं. एकाच्या कष्टापेक्षां 
सामुदायिक कष्टाने अधिक कार्य होऊं दकत असा घडा त्या आयांना 
धेतला. त्यामुळे पाश्चात्य समाज हा व्यक्तिनिष्ट न होतां समाष्टिनष्ठ झाला 


भारतीय आयोच्या जीवनांत आणखी एक विशेष दिसतो. जशी 
भूमि अफाट तसा कालहि अमर्याद आहे, असें ते मानीत रेळे, अमुक 
काम अमुक वेळांत झालें नाहीं म्हणून त्यांना विषाद वाटत नसे. किंवा 
त्याबद्दल गदींहि होत नसे. या काळाला मृत्यूचीहि मर्यादा त्यांनी 
पातली नाहीं. आत्मा अमर आहे, तेव्हा या जन्मांत एखादा सिड्वे 
झाली नाही तर पुढें होईल, असें ते म्हणत. काल हा अनंत आहे 
या समजतीने त्यांनी कशाबद्दळच गदी केळी नाह, त्रहादवाचा दवस 
वढा मोठा आहे ! परागतीळा जावयास किती जन्म ध्यावे लागतात १ 
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या काळाच्या कल्पनेमुळे जी प्रतिक्रिया झाली ती मात्र या संस्कृतीला 
घातक झाली. 


सृष्टीच्या सान्निव्यांत सतत रहाणाऱ्या आपल्या पूर्वजांच्या मनावर 
आणखी कांही विकार झाले असले पाहिजेत, कदाचित्‌ वारंवार तेच ते 
देखाते पहात गेल्यानें त्याचें मन उदासवाणें, अनुत्साही असें झालें 
असेळ आणणि त्यांतून संसार त्यागाची वृत्ति जन्मळी असेल. 
गूढ अंतः संवेदनांचा जन्म याच परिस्थितीमुळे झाला. सृर्टींच्या 
गूढाचा अंतःकरणांतीळ सूकम नादानें छडा लावण्याकरतां सारा 
बुद्धिवान वर्ग झटू लागला व तेच आमच्या संस्कृतीचे मूळ आहे 
यांत वाद नाहीं, सृष्टींच्या मुळाशी असलेळें जं अविनाशी सत्‌ तत्त्व 
तें बुद्धीने समजून बेणे हाच या संस्कृतीचा विशष आहे. पाश्चात्य संस्कृति व 
पोर्वात्य संस्क्ाति यांच्यांत फरक काय आहे ह्या प्रश्नाचे उत्तर आपण 
काय देऊं १ पोर्वात्य संस्क्ाते ही ज्ञानेच्छा प्रचान आहे तर पाश्चात्य 
संस्कृति कमेंच्छा प्रवान आहे. 


रवींद्रनाथ टागोर हे युरोपिअन संस्कृतचे रहस्य काय आहेयाचा विचार 
करीत होते. तेथील लोक परस्परांशी इतक्या करूरपणारने कां लढतात, 
राष्ट्रराष्ट्रूंमध्ये इतकी भीषण युद्धे कां होतात, त्यांच्या वैयक्तिक व कोटे- 
ब्रिक जीवनांत इतका अनियंत्रितपणा कां दिसतो, उलट सामाजिक व 
राजकीय संस्थांत इतकी शिस्त व सुव्यवस्था कां दिसते, उद्योगधंद्यांत 
च शास्त्रांत यशस्वी झालेल्या त्यांच्या विछेप्रणात्मक बुद्विमत्तेचें वैशिष्ट्य 
काय असा विचार करण्सर्‍या टागोरांना उत्तर सांपडलें. युरोपिअनांच्या 
शहरांभांवतीं जी तटबंदी असते आणि जे पाण्याचे खंदक असतात, 
त्यांतच त्यांची संस्कृति दिसते असे ते म्हणतात. या तटामुळें व खंदकां- 
मुळें ते शत्रूला तुच्छ लेस्यात, आपल्या गांवाच्या रक्षणाकरतां लढत; 
त्यांचे रक्षण कररीत व त्यांत सुव्यवस्था स्थापीत. 

संस्कर्ताच्या घडणीला आणखी एक विचार कारणीभूत होतो. 
आपल्या मनावर परिणाम व्हावयास अंतःसंवेदना आणि निसर्ग ह्यां" 
प्रमाणेच स्वपक्षियांचे किंवा विपक्षियांचे बिचार हाहि कारणीभूत होतात. 
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भारतीय आय जेव्हां येथें आले तेव्हां मूळचे राहिवाशी येथेचच रहात होते. 
त्यांच्या वरोबर कुठें कुठें युडें करावी लागलीं आणि त्यांना जिंकावें 
छागले. या युद्धांतील विजयांप्रमाणें त्यांना संस्कृति स्थापण्याकरतांहे . 
छढावें ळागळे, अनार्य झाले म्हणून त्यांना कांहीं विचार नसत, किंवा 
त्यांना संस्काते नव्हती असें नाहीं. अनार्योर्चा संस्कृति ही बाहेरून 
आलेल्या आयोच्या संस्कृतीप्रमाणे सुघारठेळी नसेळ, ती कमी प्रतींची, 
राकट, उग्र, ओबडधोबड असेल.पण युद्धामध्ये लढणाऱ्याला ज्या प्रमाणे दोन 
घाव द्यांव लागतात; त्याप्रमाणें धाव खावेहि लागतात. आमच्या आर्योच्या 
विचारांवर या अनायौच्या आचार्रवचारांचा परिणाम झाला नसेल, 
असं कसें म्हणावें १ तेव्हां अगदी म्ळ्ची म्हणून आपण जी संस्कृति 
समजतों तीहि शुद्ध भारतीय संस्कृति आहे असें समाजण्याचें कारण 
नाही. वेदांमध्ये आर्य व अनार्यांच्या लब्यांचा इतिहास आपणांस 
वाचावयास सांपडतो. या अनायीवर मिळविलेल्या विजयांला ज्या 
देवतांचें सहाय्य कारणीभूत झाले, त्यांची प्राथना आपल्याला प्रारंभीच्या 
मेडलांतून वाचावयास मिळते. पुढीळ मंडलांतून सुस्थित झालेल्या 
च जीवनाचा विचार करूं लागलेल्या आर्यांचा इतिहास आढळतो. 
अशा प्रकारें भारताय आर्याच्या विचारांवर झालेल्या परिणामांचे 
थोडक्यांत स्वरूप आहे. 


क र ् 

_ वैदिक संस्कृतींचा शेवट खि. पू. सहाव्या व सातव्या शतकांत झाला, 
चेद व उपनिष्रदें संपळीं आणि समाजांत क्षात्रतेजाचे वचेस्व झाळ, रणा- 
गणावर पराक्रम गाजवावे आणि त्या करतां शास्त्रावेद्या शकावा असा 
काळ आला.या शवातकांत जगांतील निरनिराळ्या देशांत दळणवळण वाढले, 
एकीकडे ग्रास, रोम, मिसर व दुसरीकडे चीन वगैरे देशांकडून नव्या 
कर्पना भारतवर्षात येऊ लागल्या. आमच्या देशांतूनाहे तिकडे कल्पनांचा 
निर्यात होऊ लागली. शास्र, कळा, तत्वज्ञान, काव्य, व्याकरण, ज्यतिष, 
गणित, बैच्यक, छंद:शात्र, व्युत्पत्तिशास्र, युद्धकला, राज्यशासन, गायन, 
शिल्पकला वगैरेंचा उदय याच सुमारास झाल्यामुळे संस्कृतीच्या ्््रानें 
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यानंतरचा काल अत्यंत महत्त्वाचा आहि. स्माते, पुराणें, विष्णुर्भाक्त, 
शिवभक्ति वगेरे याच कालांत जन्मास आल्या. 

खि, पू. ६ व्या शतकापासून तों खि. न... ८ व्या शतकापर्यंत 
हा काळ टिकला. बुद्ध धर्म बाहेरील जगांत पसरत गेळा आणि येथेहि 
त्यानें बरेंच क्षेल व्यापळें, जेन धर्म बाहेर पसरला नाहीं; आंतमध्येंच 
त्याचा प्रसार झाला. या कालखंडांत असलेल्या निरनिराळ्या तत्त्व- 
स्ानांचा विचार केळा तरी त्यांत एक सामान्य गोष्ट दिसून येते. 
कमांमुळें मनुष्य बांधला जातो व कमांच्या नाशामुळें तो मुक्त होतो, हा 
सिद्धांत स्थापन झाला. तेव्हां मनुष्यानें कर्मबंध तोडून टाकणें हच त्याचें 
जीवित ध्येय आहे असें सर्वे दद्दानें सांगूं हागलीं. भक्तिमागीचा विकास 
याच कालांत झाला, वासुदेवभक्ति हीच सर्वस्व समजली जाऊं लागली; 
नारायणीय, पांच रात्र किंवा सात्वत धर्म याच काळांत प्रसृत झाले. 

या १४०० वर्षीच्या काळांत तीन प्रकारचे धर्म व मत विद्यमान 
होतीं. एक वेदांमध्ये सांगितळेळा धर्म आर्‍चरणारा कर्ममार्गीयांचा वर्ग, 
या धर्माचे लोक यज्ञयाग करीत. या यज्ञयागानें व सत्कृत्यानें मोक्ष 
मिळतो असें ते समजत. वैदिक धर्म मानणारा जो खालचा वर्ग तो 
' आक्तींचा व रुद्राचा उपासक असे. या देवतांना संतुष्ट करणें हेंच त्याचे 
जीवितध्येय, या आराधनेला विकृत स्वरूपे पुढें येत गेलीं व तीं धर्माच्या 
नांवाखाली ! पण वरचा वर्ग जर यशदेवतेला संतुष्ट करण्याकरतां अजाला 
बळी देई, तर खालच्या वगीने देवीला प्रसन्न करण्याकरता कोंबडी, बकरी 
किंवा रेडा कां मारू नये ! आज जो आचार धस आपल्याला दिसतो 
तो वैदिक धमाचा अवडोष्र आहे. वरच्या वर्गाकडून यज्ञ फारसे होतं 
नाहीत व यज्ञीय हिंसाहे होत नाहीं. पण वेदप्रणीत आचार, ग्रह- 
कृत्यें वगेरे अद्यापाहि वरच्या वर्गीत आपणांठा पहावयास सांपडतात. 
तर्सेच खालच्या वर्गीत जारणव मारण, मंत्र-तंत्र, आणि शक्तींची उपासना 
हींहि पूर्ववत्‌ पहावयास सांपडतात. विचारांच्या बाबतींत आपण नंतर फार 
बदलळों, पण आचारांत नावीन्य आलें नाहीं. ईंश्वरी नियमानुसार आप- 
ल्याला मोक्ष मिळतो अशी या पंथीयांची कल्पना. असा हा कर्ममार्गी” 
यांचा वर्ग होता. 
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ज्ञानमागांचा अवलंब करणारा दुसरा वर्ग या कालांत होतह. तो 
सन्याइ्यांचा; यतींचा, विद्वान लोकांचा वर्ग होता. मोक्ष मिळवण्याकरतां 
यशयाग करणें, प्रापंचिक कृत्येंच काय, पण प्रपंच करणें ज्ञानमार्गीयांना 
मान्य नसे. मोक्षाकरतां आत्मचिंतन, ध्यान, धारणा, समाधि यांचा 
अवलब करावा असें ते म्हणत. हे संन्यासघर्मीय फार अल्प असत. 
पण त्यांच्या सिद्धांतांचा परिणाम बुद्वेमान्‌ वर्गावर विलक्षण होई व 
त्वाच्याकडून खालपर्यंत तीं तत्त्वें पसरत. 


तिसरा भक्तिमार्ग. त्या कालखंडांत भक्तिमार्ग अगर्दींच कमी प्रसृत 
झाळा, लोकांना त्याबद्दल मोठी आस्था अगर आतुरता नव्हती. भक्ति- 
भागाचा वृक्ष जो बहरला व ज्यानें हिंदुस्थान हादरून सोडलें, तें या 
नतरच्या कालांत. 


अशा प्रकारें वेदकाळापासून तों इ.'स. ८०० पर्यंत हिंदु सेस्कृतीच्या 
स्थत्यतराचा इतिहास आहे. कर्ममार्ग, ज्ञानमार्ग व उपासनामार्ग हे 
तान मार्ग जरी निरनिराळे दिसत असले, तरी त्या मार्गीचें प्रात्तव्य 
एकच होतें. मोक्षप्रात्ति हा भारतीय संस्कृतीचा ध्येयाबिंदु होता. कर्म- 
मार्गाचा अवलंब करणाऱ्यांना प्रसंगोपात समाजांतील उलथापालथींना 
ताड द्यावे लागळें तरी त्यांची परमाथावरील पक्कड सुटली नव्हती. 


इ. स. च्या ८ व्या शतकांत इस्लाम धमाचा प्रसार हिंदुस्थानांत 
हाऊ लागला. इस्लाम धर्म हा एकेश्वरी धर्म, व अल्ला हा एकच देव 
आहे असें ते मानणारे. हिंद किंवा वैदिक धर्म हा ज्याप्रमाणें निसर्गाच्या 
सान्नेथ्यांत आणि शीतळ वातावरणांत जन्मला, तशी इस्लाम धर्माची 
'स्थति नव्ह्ता. तो रखरखीत प्रदेशांत जन्माला आला. त्या रखरखीत 
भूभागांत पाऊसाहे कमीच पडे. ज्या भागांत इस्लाम धम पसरला तो 
भाग कमी पावसाचा होता. निसर्गाचा पारिणाम जसा पौर्वात्य व पाश्चात्य 
सस्कृतींवर झाला, तसा परिणाम इस्लाम धर्मावर व संस्करर्तावराहे ज्ञाला, 
*स्टाम घर्मक्षत्रांत जमीनी विर्स्तार्णि, त्रइतु नियमित, आकाश तारागणांनी 
पेमचमगारें पण पीकपाणी कमी. त्यांना जीवनाकरतां अत्यंत धडपड 
कराच ठागे; बागा आणि दोताीकरतां अत्यंत काबाडकष्ट करावे लागत. 
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निसगांच्या या विरोधामुळें तेथील मनुष्य टेकीस येई व म्हणे ' परमेश्वरा, 
तू समथ, तूच सव शक्तींवान्‌ आहेस, आम्ही माणसें किती क्षट्र आहोंत. 
[नतगाला आणणि देवाळाहि तेथलि मनुष्य शरण गेला. इस्लाम म्हणजेच 
दारण जाण, इस्लाम धर्माथांचा मूतींवर विश्वास नसला, शुद्ध तार्किक 
वचारच त्यांना पसत पडत असले, विलक्षण उत्साह व तितकाच आळस 
वभर गुण त्यांच्यांत आले असले तर त्याला निसग्रच कारर्णाभूत 
झाला आहे, 

इस्लाम धर्म हा एकेश्वरी घम आहे. तो एकच जन्म व अर्थांत एकच 
मृत्यु मानतो. त्यांच्यांत परघरमोबद्दल सहिष्णुता नाही. ते धर्मात अगर 
समाजांत उच्चर्नाचता मानीत नाहीत. हिंदु धर्मांत चातुवण्ये हे परस्परांचे 
पूरक. व पोषक असले तरी त्यांत विषमता आहे. तशी विषमता इस्लाम 
धर्मांत नाहीं हें त्यांचें अभिनंदनीय वैशिष्ट्य आहे. 

या इस्लाम संस्कृर्तींचा हिंदु संस्कृतीवर कितपत परिणाम झाला ९ 
हा परिणाम झाला असल्यास त्यामुळें हिंदु संस्कृतींत काय बदल झाले हा 

हस्वाचा प्रश्न आहें. त्याच प्रमाण हिंदु संस्कृतींचा इस्लाम संस्कृतीवर 

काय पारणाम झाला हाहि महत्त्वाचा प्रश्न आहे. या प्रश्नांची उत्तरे केवळ 
अनुमानानें देतां येतील. 

इस्लाम 'वमं ज्या नेसगिंक भूमीत निमाण झाला ती भूमि कित 
खडतर हाता हे आपण पाहिलें, त्यामुळें इस्लाम धर्माचे अनुयायी व 

ददाक बाहेरोल जगांत पसरले. हिंदुस्थानांत तर अरबांचा प्रवेश 
आठव्या दतक्रांत झाला, पहिला प्रवेश . ब्यापाराकरतां झाला. नतर 
धर्म आला. 

हा धम अत्यंत साधा व सोपा आहे. देव एक आहे. या देवाची 
दररोज प्राथना केटी पाहिजे. उपास, दानधर्म, मक्केची याला आणि; 
महमद पगव्ररावर ईश्वराचा प्रेषित म्हणून श्रद्धा एवढ'या'च इस्लामच्या 
बासक आज्ञा आहेत. इश्वरावर पूर्णपणे विश्वास ठेवणें व त्याला अनन्य” 
भावानं शरण जाणें हच त्याच्या कृपेचे साधन आहे असें. ते मानतात. 

हमद पर्गबराच्या मृत्यूनतर इस्लाम धमोत अनेक पंथ निघाले 

त्या प्रत्येक पंथाचें तत्त्व्ञानाहे निमाण झालें. ह्या पंथांपैकी कांर्ही प्रमुछ 
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पंथांचा विचार केल्याखेरीज इस्लाम धर्म व संस्कृतीची कल्पना पूण- - 
त्वाने वेणार नाहीं. त्यांतील कांहीं पंथांचे तत्त्व्ञान हिंदु तत्त्वज्ञानाशी 
वस्च जुळतें आहे. त्यावरून व अवांतर पुराव्यावरून हिंदु तत्त्वज्ञान , 
सुसलमानांच्या प्रांतांत प्रविष्ट झाळें होतें यावद्दळ हेका नाहीं. 


इस्लाम धर्मांत पहिले चार पंथ जे निघाले, त्याला कारण राजकारण: 
झाळें. त्यांतील शिआ पंथ हा विचारणीय आहे. तो इराणांत पसरला. 
या शिआंत घलात नांवाचा उपपंथ आहि. त्यांताळ सिद्धांत हे हिंदु- 
धर्मातील सिद्धांतांशीं तंतोतंत जुळतात, “ मनुष्याला देवत्वाप्रत नेतां 
येते आणि देवाळा माणसाच्या दर्जावर आणतां येते, देव माणसाच्या 
शरारांत प्रवेश करतो. ? वगेरे त्यांचे सिद्धांत होते, 


मुताझला नांवाचा बुद्धिवादी यतींचा दुसरा एक पंथ नित्राला, अते 
प्रद्यात्त प्रमाण मानणारा हा पंथ होता. अक्कल किंवा बुद्धि हा घामक 
शानाचा मुख्य उगम ते मानीत. देवाला ते निशुण, निराकार समजत. 
यामुळें त्यांचे व इतर मुसलमानांचे जमेना, इथवर हा ज्ञान, शाक्त वगर 
गुणांनी युक्त आहे असे जने लोक समजत, शांकराचार्‍यांच्या अहत वेदां- 
ताशी या पंथाचे साम्य आहे. न्याय व एकत्ब हे ते मान्य करात. 
दवालासुद्धा न्याय ओलांडतां येत नाही, कारण न्याय जगांत इतका 
ओतप्रोत भरला आहे असं ते म्हणत देवाची शाक्तीहि न्यायाने मवादत 
आहे असें त्यांचें मत. कराण हा देवाचा कायमचा, अचुक व अनुतन्न 
शब्द आहे असे ते समजत नसत. त्यांचा देव निशुण, निराकार असा आहे. 
या बुद्धिवाद्यांना विरोध करणारे नवे नवे पंथ निघाले. पण त्याचा 
विचार करण्याची जरूरी नाहीं. अल्‌ गझाली हा अत्यंत मोठा धमर 
हेऊन गेला. त्याळा मुसलमान लोक आधकारा २ णतात. त्याच्या 
रबढा बुद्धिवान तत्त्वज्ञ अरब्रांत झाला नाहा असे पाश्चात्य पर्डात म्हणतात. 
तो १०५७ मध्यें जन्मळा व १११२ मध्यें मरण पावला. त्यान धस- 
सथांचा तकशास्त्राचा, तत्त्वज्ञानाचा, भतिकशात्रांचा अभ्यास केला 

ता. त्याळा विद्वान्‌ म्हणून मान देत. पण त्याला शुन्या विचारांत 
केठच शांति मिळेना. म्हणून त्याचा सवे धमावराठ विश्वास उडाला, 
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पण या मनःस्थितींतून त्याची उन्नाते झाली. तो समाधि लावूं लागला. 
या समाधीमुळें त्याला अंतःसंवेदना झाली व शांति मिळाली. त्यानें 
तत्त्वज्ञानाविरुद्ध ग्रंथ लिहिला, वुर्द्वानें आत्मज्ञान होत नाहीं, समाधीनें 
होतें असें त्याचें मत. तो म्हणे साध्या ज्ञानानें देवाचें सापेक्ष स्वरूय 
कळेल, पण देव अगाध आहे. ह्या अगाधत्वाचें ज्ञान कोणाच्या तरी 
कृपेनें होऊं शकेळ, 

अशाप्रकारे मुताझळा पंथाचा गझालीनें पूर्ण इन्कार केला. बुर्दाने 
कांहीं होत नाहीं, असें या पंथानें सांगून टाकलें व हिंदूंच्या समाधि, 
योग वगैरेवर भर दिला. 

मुताझलाच्या वौोद्वेक वादांतून अनेक शाखा पसरल्या, नास्तिक » निरीश्वर- 
वादी, शुद्ध तत्त्ववादी, गूढ संवेदनावादी, वगैरे प्रकार त्यानंतर दिसूं 
ळागळे. उमरखय्याम हा वरोल वर्गात अंतभूत होतो. 

यानंतर नमूद करण्यासारखा महत्त्वाचा पंथ म्हणजे सुफींचा. १२ व्या 
शतक्रापातून सुफी पंथाचा पगडा मुसलमानांवर जास्त जास्त बसत गेला, 
हिंदु संस्काते ही ज्याप्रमाणें अनेक संस्कृतींचें मित्रग झाली आहे, त्या 
प्रमाण सुका पंथाचे आहे. कुराण व महंमदाचे जीवन यांतून हा पंथ 
1नव्राळा, खिश्चन घम, हिंदु धम, बुद्ध धर्म झोराष्ट्र धर्म वगेरेंनीं ह्या 
पथाळा कल्पना पुरवल्या, खिश्चन धमाने जप, ध्यान, प्रार्थना, वैयक्तिक 
हिताच्या वाबींपासून आलित्तता, इंश्वरावर सर्व भार; भौतिक वस्तूंचा 
त्याग, दुःख व व्याधि यांबद्दल बेकिर्कारी, तसेच निंदास्तु्तीबद्दल 
बेपर्वाई हे विचार व आचार पुरवले जगाबद्दलचा तिरस्कार, आणि 
परमाथावहल्ची आवड हाहि रिरश्चन तत्त्ववेच्यांपासून त्यांनी ग्रहण 
केली. हिंदूंचे व मुसलमानांचे व्यापारानिमित्त फार दळणवळण असे 
अफगणिस्थान, बलटचिस्थान, खोरासन हे देश इस्लाम होण्यापूर्वी हिंदु 
अगर घुद्ध धमीय होते. अरबांनी तर फार पूर्वी सुश्रत, चरक, हितोपदेश, 
चाणक्या'चे ग्रंथ, युद्धकला, ज्योतिष वगैरेंची भाप्रांतरें केलीं होती. अल- 
किंदा याने भारतीय घर्मासंवर्धी एक पुस्तक लिहिलें होतें. इतरांनींहि 
धम व तत्त्वज्ञानाबद्दल असेच ग्रेथ लिहिळे होते, अल-बिरुणी हा गीतेवर 
1लाहणारा त्यांतलाच लेखक होता, 
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हिंदुस्थानांतील याते हे जोडीनें प्रवास करीत व एके ठिकार्णी दान 
-राच्चीवर रहात नसत. या साधूंपापून मुसलमान चचार गोष्टीं शिकले. 
-स्वच्छता, शुद्धि, सत्य व दारिद्य. जपाकरतां माळेचा उपयोग याच 
“सावूनीं त्यांना शिकविला, बुद्धापासून निवीण, व हिंदूंपासून योगविद्या 
सुफी पंर्थायांनीं घेतली. 

सुकीपंथ हा नवव्या शतकापर्यंत फारसा ज्ञात नव्हता. तो वाट 
चांचणडत होता. पण नवव्या शतकानंतर त्यांत अध्यात्म आलें व मठ- 
:बासाची कल्पनाहि रुजली. या पंथांतील मुख्य कल्पना “ ईंब्रराला सर्व- 
भावानें शरण जाणें * ही आहे. परलोकरावर त्यांचा जास्त विश्वास. त्या 
करतां पुण्यसंचयाकडे प्रत्रत्ति. पापाबद्दल त्यांच्या कल्पना कारच जाज्वल्य 
असत. ईश्वरी कोपाला ते अत्यंत भीत. धर्माच्या ब्राह्म विर्धींना ते 
बिलकुल महत्त्व देत नसत. त्यांच्यांत भावनेचा आवेगाहे भयंकर असे. 
: हे परमेश्वरा, माझे अंतःकरण मी तुझ्याशी बोलण्याकरतां राखून ठेवले 
आहे, आणे माझें शरीर जें माझ्याजवळ येऊं इच्छितात त्यांच्याकरतां 
आहे. ? असें एकजण म्हणतो. 

पण पुढें पुढें सुफी पंथांतील भावनांचा उदेग शांत झाला, नव्या 
नव्या कल्पनांच्या बहरामुळें सुफीपरथ चांगळाच फुलळा. त्यांत कितीतरी 
'नेवे नवे तत्त्वज्ष, धर्म निघाळे ! त्यांतील एकाच पंथाचा आपण विचार 
करूं. हुसेन बिन मनसुर अळू हिळाज याने आपल्या विचाराने इस्लाम- 
“घमीत फारच मोठी खळबळ उडवली. हा प्रथम सुफी होता. पण त्याने 
सुफी वल्नें फेकून दिली. तो स्वतःला देवाचा प्रोषित समजू. ळागळा व 
तसा उपदेश करूं लागला. तो हिंडुस्थानांत आला. होता. त्याच ४ 
खोरी असह्य होऊन त्याला पकडण्यांत आलें व॒ त्याचा छळ करून त्याला 
-ठार करण्यांत आले. स्वतःचे डोळे काढून त्यानें दिळे व आपल्या लग्याजी 
कातडी त्यानें स्वतःच सोल्ला. ह्या हुसेन मन्सुरनें असे काय भयंकर 
शिकविले १ तो म्हणतो सृष्टीच्या आरभी देव आपल्या स्वरूपांत लीन 
“झालेला होता. तो स्वतःशी बोळत असे, आपल्याच तेभवाच वन 


करीत असे. प्रेम ही त्याच्या आत्मगोरवा'ची अत्यंत साधी भाषा अस. 
1 तो प्रेमाने दीतिमान होता. या 


ब जेव्हां पूणे अलिप्त होता, तेव्ह 
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दीततीपातून त्याचे अनेक गुण व अनेक नांवें प्रस्त झालीं आहेत. निर- 
1तशय आनंद अनुभवण्याकरतां देवाने आपल्या पूर्वीच्या नामरूपात्मक 
स्वल्पांतून (अझळ) सखतःला निमाण केळे. हाच अंडम होय. लाहुतचा 
नासुत म्हणजे निगुंण, निराकार , परमेश्वराचा सगुण व साकार परमेश्वर 
झाला, मन्सुरने देवाचा व माणसाचा संबंध असा लावला. मनुष्याच्या 
आत्म्यांत इंश्वर्चा आत्मा प्रविष्ट होणें म्हणजेच ' पुरुषांकडून बुद्धि ' 
प्रकाशित होणे होय. “ मी ज्यावर प्रेम करतों तदाकार मी होतों. आणि 
ज्याच्यावर मी प्रेम करतों तो माझा होतों. ? मन्सुर हा हिंदुतच्वज्ञां- 
प्रमाणे * अनळू हक्‌ ' ' अह ब्रह्मास्मि ? असे म्हणत असे, पण सगुण वँ 
नेथुंग परमेश्वरांत तो भेद मानीच. 

गूढवादाचे आणखी दोन पुरस्कते होते. एक म्हणे की, पखल्म हें 
प्रकाशमय ( नुर ) आहे; दुसरा म्हणे कीं ते ज्ञानमय आहे. पहिल्या 
वादार्‍चा निमाता शेक साहेब सुरावर्दी हा होता. त्याच्या निर्भीड विचारां- 
मुळ त्याला अलेपोच्या काझीरनी घिक्कारला व सलादीनच्या हुकुमाने 
त्याला ठार मारला, सवं सृष्ट वस्तूंचे अखेरचें तत्व शाश्वत प्रकाश 
आहे असें तो म्हणे. हा प्रकाश स्वयंभू, स्वयं व्यक्त होणारा व अनिर्वेध 
आहे. प्रकाशाच्या दोन जाति आहेत. पहिली ज्ञानमय आहे. दुसरीला 
आकार आहे, माणसाच्या आत्म्यांत ज्ञानमय प्रकाश रहातो. हा आत्मा 
आधकाधिक प्रकाशाच्या मार्गे लागतो. जास्त प्रकाश मिळावा व अंधकारा- 
पालून आपण मुक्त व्हावे, हा त्यांत बुद्धि असते. हा प्रकाद, ज्ञान व 
कम यांपासून प्रात्त होतो. मानवी मनाचे तीन प्रकार, सत्त्व, रज व तम 
अस आहेत. व्यक्तींचा आत्मा प्रगतिमान असतो. एका जन्मानंतर 
दुसरा जन्म घेत घेत तो मुक्त होतो. असे सर्व आत्मे मुक्त काळे म्हणजे 
प्रलय होतो व पुनः जगच्यक्राळा सुरवात होते. अशा प्रकास्चा प्रकार- 
वाद झाला. 

ज्ञानमय मार्गाचा अध्वर्यू इब्न अळ-अरावी हा होता. तो तुफी 
तत्त्वज्ञानाचा मोठा अधिकारी. परमेश्वर अणुरेणूत भरला 'आहे, मनुष्य 
हा परमंश्वराचा अवतार आहे आणि परमेश्वर हें मनुष्याचे आद्यतत्त्व 
आह. मनुष्य ज्या ज्या गुणांचा आरोप परमेश्वरावर करतो, ते ते गुण 


संस्कृति १७१. 
त्याच्यांत असतात. जेव्हां तो देवाचें चितन करतो, तेव्हां स्वतःचेच, 
चिंतन करतो आणि देव जेव्हां स्वतःचें चिंतन करतों, तेव्हां माणसाच्चें 
चितन तो करतो. तेव्हां ईश्वराचे ज्ञान होणें हेंच माणसाचे जीवितध्येय 
आहे. जोवर शरीर आहे तोंवर तदाकार होणें दाक्‍य नाहीं. ज्ञान हें 
श्रद्धेने व चिंतनानें प्राप्त होतें. त्याकरतां घुद्धींतील तार्किक शक्ति गेळी 
पाहिजे, ज्ञानाचा शेवट समाधि लागणें. आगि नामरूपात्मक विचार 
नष्ट होणे. 


इब्न अळु-अरात्रीच्या ग्रेथांवर अब्दुळ करीम अलु-जिली यानें भाष्ये 
लिहिलीं. तो दौडशें वप्रीनेतर ( १४०६ ) होऊन गेला. तो मोठासा' 
विद्वान नव्हता. त्याचा इन्सान-इ-कमिल-पूण मनुष्य-हा ग्रंथ प्रासेद्ध आहे. 
तो एकेश्वरवादी होता, एकच ध्येय, एकच श्रद्धा, एकच पूजा आणणे एकच, 
सत्‌ तत्त्व तो मानीत असे. त्यानें हिंदुधर्मांचा परिचय करून घेतला होता. 
ब्रह्म व अत्राहम तो एकच मानी. त्यानें अद्वैतवेदांतपर एक पुस्तक 


9५ ७ 
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हिले. होतें. हा अद्वैतवेदांत इस्लामपापतून मिन्न नाही, असेहि. 
म 


अशा प्रकारचा हा सुकी पंथ आहे. त्यांत व हिंदु वेदांतांत पुष्कळ 
साम्य आहे. एकीकडच्या कल्पना दुसर्राकडे तंतोतेत जुळतात अस 
वाटतें. सुफी पंथाच्या आचरणांत सुद्धां आपल्याला असच साम्य [देसत. 


देवप्रात्ति तीन टप्प्यांनीं होते, असे ते म्हणतात. परमार्थेच्छनें प्रथम 
आपल्या पातकाबद्दळ पश्चात्ताप केळा पाहिजे. नंतर त्याच्यांत श्रद्धा(इमान)' 
उत्पन्न झाळी पाहिजे. नंतर सत्कृत्य, ईंबररेच्छा प्रमाण मानणे, नयम, 
पाळणे, स्वच्छता, प्रार्थना, उपास, दानधर्म व यात्रा ( वाय ) ह्यांचा 
मार्ग अनुसरला पाहिजे. उपास, मोन व एकांत या तपश्चरये चित्तुद्धि 
हेते, अज्ञान, गर्व, अहंकार, दष, क्रोध वगैरे या तपाचरणाने नष्ट होतात. 

इुसऱ्या अवस्थेत अम्हज्ञान होतें. या अवस्थेंत तर्कनिष्ठ थुडि नष्ट: 
केराबयाची असते. ती परमेश्वराच्या ज्ञाता आड येते. या स्थितींत आत्मा 
अस्थिर होतो, त्याला चैन पडत नाहीं. शोवर्टा परमेश्वर त्याच्यावर छपा' 
केरतो आणि त्याला ब्रह्मज्ञान होते. आ अवस्थेंत मिन्नपणा हा. मायाः 


1. 
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आहे, सजाव प्राण्यांवद्दळ व सकृत्यांच्या फलाबद्दळ आसक्ति धरणे ह 
1नस्पयांगा आहे असं त्याला कळून येते. हा ज्ञान प्रास्त झाळेळा कर्म 
सन्यासा होतो पण एवढ्याने पूर्णावस्था होत नाही. तिसऱ्या अवस्थेंत 
परमात्म्याशी त्याचे पूर्ण ऐक्य होतें. त्याचे मन, बां च्छा, भावना; 
वगेरे सर्वे परमात्म्यामध्यें लॉन होतात. तो फानांतून वबाकांत म्हणजे 
जावात्म्यातून परमात्म्यांत जातो. मन्सुरनें म्हटल्याप्रमाणे : अनळ हक 


किंवा * अहं ब्रह्मास्मि ) हीच ती अवस्था होय 


छुका पंथाचे वाड्मय फार विविध व समृद्ध आहे. किर्तातरी साथु- 
सताच्या कथा त्यांत वर्णन केल्या आहेत ! या पंथाने गुरूला शरण गेलें 
पाहिन असें शिकविळें. समाधि लावण्याकरतां त्या पंथाने योजना केळी. 
१हेदु तत्वशञानांत ज्याप्रमाणें व्यान, धारणा आहे, तसेंच सुफी पंथांत आहि 
योगांतील प्राणायाम त्यांच्यांत आहे. शिब्ली म्हणतो “तसावुफ?* म्हणजे इंद्रिय 
नम्रह करण व प्राणायाम करणें, सुफी पंथ म्हणजेच तसावुफ होय. ला, इलाह, 
लाइलाहू हे शब्द विजेच्या प्रवाहाप्रमाणे अंतकरणांतून सर्व शरीरांत ध॑ तेथून 
श्रह्मरश्रांत व ब्रह्मरंश्रांतून स्वगांपर्यंत जातात व त्याचक्रमार्ने परत येतात 
अशा या शब्दांची मत्रशक्ति ते मानतात. गायन व नृत्य यांर्नी समाधि 
लागते असे एक पंथ म्हणतो. त्यांचे ध गुरु नृत्य, गायन हे अधार्मिक 
मानतात. पण गझार्लानें नृत्यगीताळा निब्रिड्ध म्हणूं नये असें सांगितलें 
* गायनानें अतःकरण भर्द्टीतील अतीत वितळविलेल्या चांदीप्रमाणे थुद्ध 
हात व समाधे लागते? असे गझाली म्हणतो. गातां गातां मनुष्य 
बेभान होतो व ईश्वराशी तादात्म्य पावतो 


जमालुद्दींन र्मी यानें मोलवींचा पंथ स्थापन केला. त्यानें नृत्य, 
'गातावर अत्यंत भर दिला. ' मी नाचत नार्ही; प्रेम नाचते ' असें 
दवाच्या प्रंमाने वेडावळेळे मोलवी म्हणतात. अका प्रकारें इस्लाम 'धम 
च त्यातील तत्त्वज्ञान यांचा थोडक्यांत इति हास आहे. 


या तत्त्वज्ञानाचा आपण विचार करू लागलां म्हणजे वेदांतांत ज्या 
घड्दशंन आहेत त्यापकाचच हे एखादे ददन असावे असे वाटतें 
सुफी-सक ण्स्वेच्छ-नमळ असणारा हा तच््वज्ञांचा पंथ वेदांतापेक्षां कसा 


संस्कृति १७३ 


क कवन्साना 
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नेराळा समजावा ! त्यांत ध्यान, धारणा, समाधे, योग, तपश्चर्या, कर्म 
सन्यास, जीवात्मा, परमात्मा, ज्ञान, आनंद, केंवल्य, मोक्ष वगेरे सव 
कांही आहे. इस्लामी संस्कृति ही हिंदु संस्कृतीपासून मिन्न होती असें 
म्हणणारे म्हणोत; पण परमार्थांचा विचार करतां दोन्ही धर्मातील 
पुरुषार्थ प्रेम, ज्ञान व मोक्ष हाच होता यांबद्दळ शंका नाही. क्म 
फडाचा त्याग करावयास आणि नातेवाईकांबद्दळ अगर अन्य बांधवां- 
वेहहळ आसक्ति न धरावयास सांगणारी तत्त्वें ही निराळ्या संस्कृतीची 
आहेत असें म्हणणें चूक होईल. या तत्त्वप्रतिपादनांत सारींच उसनवारी 
हिंदुधमीची आहे असं नाहीं. पण येर्थाल तत्त्वज्ञानाचा वराचसा परिणाझ 
या निरनिराळ्या पंथांवर झाला होता यांत शांका नार्ही, 
हिंदु धर्म व हिंदु तत्त्वज्ञान यांवर इस्लामच्या तत्त्वांचा किती परि- 

णाम झाला होता हेंहि अवलोकन करणें अवश्य आहे 
आठव्या शतकापूर्वी उत्तर हिंदुस्थानने आपल्याकडे तत्त्वज्ञानाचे नेतृत्व 
तल होतं. पण त्यानेतर तेथें पुष्कळ घडामोडी झाल्या; कलह माजळे आणि' 
तृत्व दाक्षिणेकडे आले, वेष्णव व शेव पंथ, शंकराचाय, रामानुजाचाय, 
के, वल्लभाचार्य, मध्वाचार्य, हे सवे दक्षिणेतलेच. जानेश्वरापातून 

1 तुकारामापर्यंत जे साधु संत झाले ते याच भागांतळे, या आठव्याः 
शतकांत चहूंकडे देवळांदेवळांतून आगि घराघरांतून ब्रह्मचचा चाळू असे 
या चचमुळेंच घुद्धधमाचा पुरा पाडाव झाला. निरीश्वरवादा वुद्धधमाचा 
जागा शिव व विष्णुभक्तीने घेतली. हा काळ ईश्वरभक्तांने ओथंबलेल्या 
काव्याचा होता. ब्रह्मज्ञान जें थोड्या विद्वान लोकांपुरतेंच कोंडून ठेवल 
होतें, ते या कालांतील साधुसंतांनी मुक्त केळे व गोरगर[ब, अशिक्षितांच्या 
घरापर्यंत नेऊन भिडवले. बुद्धघमाला त्यांनीं पराभूत केळ; पणः 
घुडधमीतील अनेक गोष्टी या भागवतांनी घेतल्या. जगाची 
क्षणभंगुरता, मानवी जीवनाची निरथंकता, वासनांवर विजय, तन्यास- 
शेत्ति, मूर्तेपूजा, यात्रा, उपास, देवाल्यें, मठ व त्यांतील निव्रघा व 

वे जातींत आध्यात्मिक दृष्ट्या असणारी समता ह वुद्ध धमापातून. 
हिंदुघर्माने घेतला. तसेंच जैन धर्मातून अहिंसादृत्ति व प्राणिमात्रांबद्दळ 


चया हीत्या धर्माने ग्रहण केली. 
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* या विचारांचे प्रातिविवे तामीळ प्रांतांत होऊन गेलेल्या वेष्णव व 
शैव साधुसंतांच्या काव्यांत पहावयास सांपडतें. तेथील साधुसंतांनी बुद्ध 
धर्मावर व जैनधमांवर प्रचंड हला चढवला व त्या धर्माला आपल्या 
प्रांतांतून घालवून दिळे. आद्य शकराचाय हे या लढवय्यांपेक्ती आद्य लढ- 
वय्ये होते. मळबार किनाऱ्यावर अलवार नदीच्या कांठी कलार्दी खेड्यांत 
त्यांचा जन्म झाला. फार लवकरच ते विरक्त झाले. ते अत्यंत बुद्दिवान 
होते हें सांगण्याची जरूरांच नाही. परमहंसपदाला पोहोंचल्यावर त्यांनीं 
अनेक बुद्धीवंतांचा वादांत पराभब केला, त्यांच्याइतका ज्ञात बुद्धिवान 
पुरुष हिंदुवर्मीत झाला नाहीं असे म्हणणें चूक ठरेल असें वाटत नाहीं. 
विस्कळित झालेल्या, कर्मविपाकाच्या आणि वितंडवादांच्या गर्तेत 
पडलेल्या हिंदुधर्मांला वांचवण्याचें श्रेय याच आचायीना आहे. त्यांच्या 
वेळी वेदाचा व वेदांताचा अर्थ वाटेळ तसा केला जाई. शांकराचार्यारनी 
आपल्या सूक्ष्म, विवेचक व अल्यंत तीक्ष्ण बुद्धीने वेदांताळा सुसंबद्ध स्वरूप 


(>. 


दिले. प्राजिपक्षाला नामोहरम करणारा त्यांचा युक्तिवाद बिनतोड असे. 

शेकरार्‍चार्यांच्या तत्त्वज्ञानाचे पूणतः वणन करणें येथें अश्यक्य 
आहे. पण थोडक्यांत परिचय करून देणें जरूर आहे.% हिंदुघमांचे 
चैशिष्टय अद्वैत आहे. देव एक आहे; अनेक देव नाहींत. परमेश्वर हाच 
सत्य आहे, बाकीची सव माया आहे. परमेश्वर निरुग व निराकार आहे. 
तो ज्ञाता नाही; पण ज्ञानमय आहे. जग हा आभास आहिव तें 
मायेच्या तत्त्वांतेन निमाण झाले आहे. माया ही नामरूपात्मक व्यक्तींना 
जन्म देते. व्याक्त जरी निरनिराळ्या [दिसत असल्या तरी त्या तश्वतः 
एकच आहेत. विश्वाचा पसाण ही माया आहे व ब्रह्म हे सत्‌ आहे. 
मायेमुळे विश्व हें सत्य आहे असें वाटतें. या विश्वाचा देव इंध्रर आहे 
व तो गुणांनी मंडित आहे. तोच विश्वाची उत्पत्ति करतो व संहार करतो. 
ज्ञावात्म्याला ह्याच इश्वराकडून शासन किंवा कृपा लाभते. अश्शा प्रकारें 
सुक खरें जग ब दुसरें मायारूपी जग आहे. तसेंच ज्ञानाचे. एका 
श्ञानानं परत्रह्म कळतें आणि दुसऱ्या ज्ञानाने इंथ्रराची कृपा संपादन 
करतां येते. मोक्षप्रातरीकरतां मनाच्या व्यापारावर पूर्ण नियंत्रण ठेवतां 
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'आलें पाहिजे व ते व्यापार वेद झाळे पाहिजेत. त्या स्थितीतच समाधि 
'हागते आणि जीवात्माः व परमात्मा यांचें ऐक्य होऊन मोक्ष मिळतो. 

रामानुजाचाय (१०१६ ) है वे५णव होते. त्यांनीं शंकराचार्यांच्या 
अद्वैतावर व मायावादावर खडूग उगारले. भक्तीची स्थापना त्यांना 
'चैदांतांत करावयाची होती. त्यांचा परमेश्वर हा विशिष्ट गुणांनीं युक्त 
आहे. अत्यंत श्रेष्ठ गुण ईश्वराच्या ठिकाणीं आहेत. त्याची शक्ति अपार 
आहि. त्यानेंच प्रक्षीत व जीव निर्माण केले, प्रत्येक कल्पाचे शेवटीं 
प्रलय होतो व अत्यंत सूक्ष्म अशी वस्तु जिळा तम म्हणतात ती रहाते. 
'पण ती निराळी नसते. ती ब्रम्ह्यांतच विलीन होते. नंतर ब्रह्मा पुनः 
सृष्टीची उत्पत्ति करतो. ध्यान व अर्चैनाकरतां इश्वर पांच स्वरूपांत व्यक्‍त 
होतो. (१ 3) वैकुंठांत असलेल्या नारायणाच्या स्वरूपांत (२) वासुदेव, 
संकर्षण, प्रद्युत्र व अनिरूद्ध या व्यूहाचे स्वरूपांत (३२) अवतारांचे स्वरूमांत, 
(४) अंतर्यामी; समाधि योगानें दिसणारा (५) प्रातिमा ब्र मूर्तीच्या 
स्वरूपांत, आत्म्याला देवाच्या भक्‍्तीनें मोक्ष मिळतो. यज्ञ व कर्माने चित्त- 
शुद्ध होते. नंतर ज्ञान व शेवटी भक्तांचा लाभ होतो. मोक्षप्रात्ते म्हणजे 
इव्वराच्या संतरिध वास व आनंदाचा उपभोग. शूद्राकरतां भक्ति नतून 
प्रपात्त आहे असें यांचें मत. तिसरे आचार्य निंबाक हे रामानुजांचे 
समकालीन होते. यांनीं भेदाभेद नांवाचें तत्वज्ञान सांगेतळें. ईं्वर, 
जाबात्मा ब विश्व हे तीनाहि भिन्न असून त्यांत अभेद आहे. शरणागती- 
(र प्रपात्ते ) ला व राधा कृष्णाच्या पूजेला त्यांनीं महत्त्व दिळें, ते तेळगणी 
ब्राह्मण, पण त्यांचा जन्म वृंदावनला गेला. तेथून राधाकृष्ण भक्ति 
उत्तरेस व ब्ंगाल्यांत पसरली. मध्याचा्य (११९९-१२७८) हे 
शकराचायीच्या अद्वैता विरुदा व रामानुजाचार्यांच्या विदिष्टाढेता 
विरुद्ध होते. ते शुद्ध द्वैती होते. इश्वर व जगत्‌ निराळे आहेत. 
ईथर हा अत्येत शक्तिवान आहे व त्याच्याच कृपेमुळे मनुष्य 
सुक्ते होतो. अश्या प्रकारें दक्षिण हिंदुस्थानांत निरानेराळे तत्त्वज्ञ 
होऊन गेले, त्यांताल कांहीं तत्त्वक्ञ सोडले तर बाकीच्या तत्त्वज्ञांचा भर 
शक्ति-मागीवर होता यांत बिलकूल दका नाहो, विष्णुभक्ति व शिव- 
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मक्ति ही दाक्षिणेंत अत्यंत प्रमार्वी झाली होती. या भक्तीचे मूळ कद्यांत 
आहे १ भगवत्‌ गीतेत भक्ति महात्म्य वर्णन केलेलें आपण वाचतो. 
पण गीतेंत गुरूमक्ति कुठें आहे १ गुरूला परमेश्वरासमान मानण्याचा 
जो उपक्रम देवांत रूढ झाला त्याळा पूर्वीच्या ग्रंथांत आधार नाही, 
तेव्हां ही भाक्ति व गुरु भीक्त कोठून आली १ 


कांहींजण म्हणतात खिश्चन 'वर्मातून ही भक्ति आली. दाक्षिणेंत खिश्चन 
मिशनऱ्यांनी ती कल्पना नेली. कांहीं म्हणतात ती कल्पना इस्लाम 
धर्मातून आली. तर कांहीं म्हणतात काँ, अंतगत कारणांमुळेच भाक्ति- 
मार्गाचा उदय झाला, खिश्चन धमाचे पक्षपाती आपला मुद्दा फारसा 
णू इच्छित नाहींत असें दिसतें, तसेंच अंतगत कारणांचे पुरस्कते 
हेहि विशेष आग्रह धरत नाहींत. तेव्हां एकच धम रहातो, तो म्हणजे 
इस्लाम, या धर्माचा परिणाम हिंदु ध्मांवर झाला नसेल असे म्हणवत 
नाहीं. अर्थात्‌ भक्तिमार्गाचें मूळ हें त्या काळच्या साघुसंतांना आपल्याच 
घमंग्रथांत सांपडळें यांत वाद नार्ही. पण मुसलमान 'घर्मात दिसणारा 
धर्म प्रेमाची दरत्ति ही हिंदूनीं आत्मसात्‌ केली. मुसलमान जितक्या श्र्हेने 
व भक्तीने अलह्लार्चा प्रार्थना व भक्ति कर्रात तितक्‍याच प्रेमाने हिंदू 
शिवभक्ति किंबा विष्णुभक्ति करूं लागले. तेव्हां हिंदूनीं मुसलमानांपासून 
गुरूभक्तींची व ईश्वरभक्तीची कल्पना ब्रेतळी असावी आगि ही कल्पना 
घेतल्यानंतर त्यांनीं आपलें तत्त्वज्ञान भक्तिमार्गावर नेऊन बसवलें असावें. $ 
दक्षिणेतील साधु मंडळामध्ये एकेश्वरी पंथावर भर दिसून येतो, तसेंच 
देहभान हरपून देवाची पूजा. होत असलेली दिसते. परमेश्वराला अनन्य 
भावानें शरण जाणें ( प्रपत्ति ) आणि गुरुभक्ति करणें आढळून येते. € 
सर्वे इस्लाम धमांपासून घेतलें गेळें असें कार्हीजण म्हणतात. इस्लाम म्हणज 
प्रपात्ति होय. अल्काचा भक्त जसा दुसरा देव मानीत नाहीं, तसा विष्णुभक्त 
किंवा शिवभक्त मानीत नाहीं. इस्लाम धर्मांत मूर्तिपूजा नव्हती, हिंदूत 
होती हें मात्र विसरतां कामा नये. रामानुजाचार्यानी शूद्रांकरतां प्रपत्तीचा 
मार्ग सांगितला व तो त्यांनीं इस्लाम धर्मापासून बेतळा असावा 
क गते 10-84. र 
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शंकराचार्यांना दोंकराचे अवतार मानीत. हे व इतर गुरु मानण्याची 
पद्धत सुफी पंथांतून बेतली असावी. शंकराचायीचा अद्वैत वेदांत हाहि 
एकेश्वरी पंथाचा परिणाम आहे, असें म्हटलें जातें. खद्द शेकराचाय 
ज्या भागांत जन्मळे, त्या भागाचा राजा मुसलमान झाला होता, अशी 
एक दंतकथा जाहे. इतरांनी त्याचे अनुकरण करू नये म्हणून 
शंकराचाय हे शकराचे अवतार आहेत; अश्या लोकवाता प्रर्त करण्यांत 
आली, असाहि एक प्रवाद आहे.% वर भक्तीसव्र्धा कलल विधान हें 
अनुमान म्हणून मांडळें आहे, सेद्वांत म्हणून नाह. त्याबद्दल संशोधन 
होणें जरूर आहे 
अश्या प्रकार १३ व्या दातकापर्यंत हिंदु व मुसलमान यांचा परस्परांवर 
क्रिया व प्रतिक्रिया चाढूं होती. मुसलमानांनी हिंदु तत्त्व्ञानांताळ उच्च 
उच्च तत्वें ग्रहण केलीं आणि हिंदूर्नी सुसलमानांपातून परमेश्वराचा नितांत 
भक्ति हीं आत्मसात केलीं. त्यांत कोणी कोणावर आक्रमण कळ नव्हत 
जेथून जें चांगळें असेल तें घ्यावें एवढीच त्यांत दृष्टि होता. पण १२ व्या 
. शतकांत मुसलमान है राज्यकर्ते झाले. त्यांनीं हिंदुस्थान वराचसा जिंकला. 
या जयामुळें व त्यांनीं केलेल्या क्रूर हत्येमुळे परस्परांच्या सस्छृतावर 
होणारे प्रेमाचे परिणाम संपले. अर्थात ज्यांनीं राजकारणांत कधाच ल्क्ष 
घातलें नाही ते देवाण बरेवाण करीत राहिलेच. पण सामान्य जनसमुदाय 
हा पुष्कळसा बदलला. संस्कृतीचा होत जाणारा 1वकास हा पारतंत्र्यामुळे 
विल्याला जातो. पूर्वी राजांच्या पदरा असणारे पंडित व शाली हे 
उवड्यावर पडले. वाड्य़ाय, कला, वगैरे राजाश्रयाच्या अभार्वी मागें 
पडल्या. पण मुसलमानांच्या अमदार्नीत अशा कांहीं गोष्टी घडल्या का 
थ्या आमच्या संस्कृतींचे उच्चाटन करूं शकल्या नाहींत. अफगार्णांतून 
रू येत, राज्यें स्थापत पण त्यांचा प्रवेश गांबोगांव. होऊं शकला 
नाही. दिलांचा बादशदा कोणी का असेना गांवचा भादुराहा अद रत 
नेस, या वैशिष्ट्यामुळे आमच्या संस्कृताचा नाश व्हावा तितक्या प्रमा- 
णांत झाला नार्टीं. जे मुसलमान येथे स्थाईक झाल, त्यांनां आपल्याबरोबर 
भाहेराळ दिशळ देशांतन नोकर चाकर आणले न. नोकर चाकर आणले नव्हत ये थां हिंदु सौनक व 
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हिंदु सेनापतींचीच नेमणूक ते हिंदूना नजिंकण्याकरतां करीत. हिंदूरनी 
जसा इंग्रजांकरतां हिंदुस्थान जिंकला, तसा हिंदूंनी मुसलमानांकरतां 
हिंदुस्थान जिंकला व राखला. गझर्नांच्या महंमदाचा सेनापाति तिलक 
नांवाचा होता. त्यानें मह्मंदाच्या मुसलमान सेनापतीचे बेड मोडले ! 
हिंदूर्नी त्यांचा राज्यकारभार चालवला; नाणीं पाडली, त्यांच्या करतां 
राजवाडे वांधळे, हिशेब ठेवळे, गांवचा बंदोबस्त केला. व्राह्मण न्यायाधीश 
सुसलमान बादशहाला हिंदु कायदा शिकवीत व न्याय देत. जे म्हणतात 
को इस्लाम संस्क्ाते हिंदु संस्कृतीहून भिन्न आहे त्यांनीं आपल्या 
संस्कृतीची व्याख्या तरी करावी. 


येथें आलेल्या व स्थाइक झालेल्या मुसलमानांना कळून चुकले का, 
राज्ये जिंकतां येतात पण संस्क्ाते जिंकतां येत नाहीं. ज्ञासितांनाहि 
समजले का पूर्वीचा मनु गेला, आतां बदलले पाहिजे. त्याचा परिणाम 
दोघांवराहि झाला. ज्यांनीं वर्म बदलला त्यांनीं आचार, व्यवहार कुठें 
बदलले ? धमोतरानें संल्क्ाते बदलत नाहीं हें लक्षांत ठेवलें पाहिजे. 
संस्क्ाते हा वाडवडिलांची ठेव आहे. घमे बदलण्यानें वाडवडील बदलत 
नाहांत. स्वतःचा विश्वास बदलतो. तेव्हां ज्यांनीं ज्यांनीं घमीतर केळे 
त्यांनीं, वाळूमय, कला, तत्त्वज्ञान ही. आपली संपात्ते आहे असें मान- 
ण्यास काय हरकत आहे ! कालिदासाबद्दळ हिंदूंनाच अभिमान वाटावा 
व मुसलमानांना वाटूं नये असं नाही, भास्कराचार्याबद्दलाहे असेंच 
म्हणतां थेईल. आगि अजंठवाच्या ळेण्यांबद्दळ १ ताजमहाल हा समुसल- 
मान जितका आपला समजतात तितका हिंदूंनाहि आपला कां समजू, 
नये! ख्विस्ती वांधवांनासुद्धां हाच नियम लागूं आहे. तेव्हां मुसलमानांच्या 
राज्यस्थापनेनंतर हिंदुस्थानांत एक मिश्र संस्काते निमोण झाली. ती हिंदु- 
मुस्लिम संस्क्ाते होय. हिंदु धम, कला, शास्त्र, वाळाय यांत इस्लामच्या 
तत्त्वांचा प्रवेश झाला. आणि मुसलमानांच्यांतहि हिंदु तत्त्वांचा प्रवेश 
झाला, दोत्रांच्याहि मनोद्रत्तींत, आचाराधैचारांत स्थित्यंतर 
झाळें. हिंदु साधुसंतांनी जुने विचार टाकळे व नवे घेतले तसेंच 
सुकांनीं व मुसलम!न साधु संतांनी हिंदूंच्या तत्त्वांचेचे काय पण 
काहीनी हिंदु देवांचीदि भाक्ते आरंभली. इमारतींचा, देवळांची,मशी दांची 
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चांधणी ही शुद्ध हिंदु किंवा छद अरब्री राहिली नाहीं, देवळांत मुसल- 
मान बांधणी व मशीरदींत हिंदु बांधणी आली. चित्रकलेंताहे तोच प्रकार, 
राजपुताना क्रिवा तंजावर येर्थाल राजवाड्यांतील व मुसलमानांच्या 
राजवाढ्यांतील चित्रे एकाच नमुन्याची असत. फरक 
असलाच तो चित्रकारांत. पण राजांच्यामुळें चित्रकार बदलले 
असें नाहीं. ही चित्रकळा अर्थात मिश्र होती. वाढ्ययाचें तसेच 
झालें.हिंदूंनी संस्कृतचा व मुसलमानांनी फारशी किंवा अरबी'चा पुरस्कार 
क्वेळा नाहीं. देशभाषा वाढल्या. मुसलमानांनी येर्थाळ भाषा! स्वीकारली व 
'तींत योग्य ते बदल करून उदू भाषा बनवली. ही उदू दोघांनींहि मान्य 
केळी. या दोन भाषांचा विष्रयांनुरूष उपयोग होत असे, जेथें साधी, 
सरळ, गोड, स्वाभाविक व जुन्या भावना व्यक्त करणारी भाषा हवी 
असेल तेथे हिंदी वापरत आणि जेथें गुंतागुंतीची, अत्युक्तींची, जोरदार, 
अलंकार वगेरेंची भाप्रा हवा असेल तेथें उदू वापरत. पुष्कळ मुसलमान 
कर्वांनी हिंदांत काव्यें लिहिळीं आहेत. आणि दिंदूंनी उर्दूत लिहिली 
आहेत. . 

ज्योतिष, गणित, वैद्यक, उद्योगधंदे व कळाकौदल्य यांताहे अर्शाच 
'देवघेब झाली, सामाजिक बावतींत मात्र मुसलमानांपासून हिंदु लोकांनी 
फारसा फायदा करून घेतळा नाहीं. मुसलमान हे जातीभेद किंवा सामा- 
जिक विषमता मानीत नाहींत. हिंदूंनी ही सामाजिक समता आत्मसात 
केळी नाहीं. पारमार्थिक दृष्टया इंश्वराचे दास हे उच्चनीचता मानीत 
नसत. पण लोकिक दृष्ट्या जातीभेदाची तटबंर्दा भकमच राहिली, उलट 
आमच्यांतून जे धमीतर करून गेले, त्यांनी उच्चनीचता इस्छाम स्मा- 
सात नेढी, धर्मीतरित मुसलमानांनी चार्लारीति, पावाल, 'जालात प 
उ्भाधोधि, नामकरण, मृताचे सेस्कार वगेरमध्ये अद केळा नाहे घसे 
बेदडळा म्हणून पूर्वांचे संस्कार बदळत नाहीत, हिंडु धर्मातील है सर्व 
* आचार अजूनाहे आपल्याला मुसलमानांत हिंदूंप्रमाणच पहावयास सापड 
पाळ, अथात्‌ सुधारलेळे मुसलमान हे सुधारलेल्या शहिवुवभापच ह नक 
मानळे पाहिजेत. कोठल्यादि संस्कृतीचे मूल्यमापन ह विद्दष्ट वगाच्या 
घाढोरोतीबरून करणें चूक ठरेळ. समाजांत अगर देशांत जे शीलवान, 
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चारित्र्यवान्‌ व तत्त्वनिष्ठ असतात त्यांच्यावरून संस्काते ठरत असते. 
असे लोक थोडेच असतात. 


क क्र धा... क्र 


रामानंद हा मोठा सत्पुरुष उत्तरेस ( अलाहाबाद-प्रयाग ) झाला. 
त्याचा जन्म १२९९ इ. मध्यें झाला, त्यानें दक्षिणेंतील विष्णुभक्तिः 
एवजी रामभक्ति रूढ केळी व ती शूद्रासह चाराहे वणीना शिकवली. 
त्यानें जातिभेद मोडला. जेवणे, खाणें व अन्न शिजवणें यांत त्यांनी 
भेदाभेद मानला नाही, मुसलमानाहि त्याचे शिष्य होते. रामानंद हाः 
मोठा क्रांतिकारक संत होता. त्यांच्या शिष्यांत एक जुन्या संप्रदायाचे 
व दुसरे क्रांतिकारक असे शिष्य होते. कबीर हा क्रांतिकारक आणागि 
तुळशीदास हा जुन्याचा अभिमानी होता. तुळशीदासाची रामभक्ति 
ही अवर्णनीय आहे. त्यानें अगदीं घरोघर आपल्या रामायणाद्वारे 
रामनाम नेऊन पोहोंचवलें. कबीर हा बंडखोर संत होता. विणकाम 
करीत करीत व बायकोमुलांच्या संगतीत तो शिष्यांना आत्मप्रतीति सांगे. 
त्याला जुने आर्‍चार, विचार, विधि, कमकांड वगेरे कांहींच मान्य नसे. 
आत्मानुभवावर त्याचा भक्तिमार्ग आधारलेला आहे. पण त्याशिवाय 
हिंदु व मुसलमानांच्या ऐक्याचा तो मोठा पुरस्कती आहे. त्याच्यामार्ग 
दोन्ही धर्मांच्या शिष्यांचा मोठा परिवार असे. तो मेल्यावर त्याला 
गयुरावा का जाळावा याबद्दल भांडणे झालां, तो दोन्ही धर्मातील 
अंधभक्तीबद्दह कडक लिही, सुफी मतांचा त्याच्यावर फार परिणाम 
झाला होता. 


त्यावेळीं दोन्ही धर्मातील लोक परस्परांचा भर्यकर रक्तपात करीत. 
कबीरानें त्यांना मानवी प्राण्यांबद्दद आदर बाळगा आणि रक्‍तपातापासून 
लित रहा अस सांगितलें, त्यांने मुसलमानांना कुराण, पैगंबर, दानधर्म? 
उपास, यात्रा वगरतीळ अधभाक्ते विरुद्ध आगि हिंदूना जातिभेद, अस्र 
इयता, देव, देवळ, जप, यज्ञ, अवतार वगैरे विरुद्ध उपदेश केला. तीं 
या उभय धर्मात तडजोड घडवून आणणारा पहिला नेता होता. 
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कत्रीरानंतर झालेल्या साधुसतांनाहि उभय धर्मात सलोखा करण्याचा 
भरयत्न केळा. वेद व कुराणें, राम व रहीम एक आहेत अशी त्यांची 
॥शेकवण असे. या शिकवर्णांला आक्रमक सुसलमान सत्तेकडून पाठिंबा न 
मिळाल्यामुळे ह्या संतांच्या प्रयत्नांना यश आले नाहीं. दादूनें देवाला 
अल्ला? “राम? म्हटलें आहे. मलुकदास म्हणतो “ माला व तसबीर; 
सध्या ब नमाज; राम व रहिम एकच आहे. ! 


2 


कर्बाराप्रमाणें शाख धर्म संस्थापक गुरु नानक यानें धर्मात क्रांति केली. 
'त्वाच्यावर इस्लाम धर्मोीतीळ सुफी पंथाचाच पारिंणाम झाला होता. 


परंपरावार्दी व क्रांतिवादी यांच्यांत आणखी एक फरक दिसतो. पहिल 
ज्षुयुण उपासक व दुसरे निगुण उपासक होते. हे निशुण उपासक व सुर्फा 
पथी यांच्यांत फारसा फरक नसल्यामुळें दोवेहि एकत्र येत. सगुणोपासकांचा 
परपरा तुळशादास,सुरदास आणि आपल्याकडे नामदेव, ज्ञानदेव,तुकाराम, 
वगेरे संतांनी वाढवली. बंगालमध्ये चैतन्य हा सत्पुरुष होऊन गेला. 
त्यानें दोन्ही धर्मात समन्वय करण्याचा प्रयत्न केला. त्याच्या उपदेशावर 
सेवनांचा परिणाम झाला होता. बंगालमध्ये उभय धमीच्या समन्वयाकरतां 
र तेत्यापेर ' नांवाचा देव काढला होता व ह्या समन्वयी धर्मांचा पुरस्कार 
डसेनशह्या बादशहानें केला होता. अकबराच्या पूर्वी हा ब्रादशहा झाला. 
त्यामुळें हिंदुमुसळमान ऐक्याचा पहिला बादशहा हाच होता असं दिसते. 


इंग्रजांच्या संस्कर्तांचा परिणाम दिंदु-सुसलमानांच्या संमिश्र संस्कृतांवर 
होण्यापूर्वीचा हा इतिहास आहे. ह्या इतिहासाचा व गांधीवादा'चा संबध धे 
असा प्र्न विचारला जाणें स्वाभाविक आहे. गांधीवाद हा एकाएकीं कोठून 
सेरा उपस्थित झाळा नसून तो गेल्या चार पांच हजार वर्षांच्या संस्कृतीवर 
अधिष्ठित झाला आहे हेंच या इतिहासावरून दाखवावयाच आहे. 
सभजांची सत्ता हिंदुस्थानांत स्थापन होण्यापूर्वी किंवा नंतर जीव, जगत्‌, 
मा, परमेश्वर, मोक्ष, वगैरेंबद्दळ चर्चा होत असे. मुसळमान धर्म 
'इस्थानांत आला व त्यांतील सुफी पंथानें वेदांताची परिभाषा उचलली; 
ज्ञ हे हिंदु धर्माने इस्लाम धर्मातील अत्युत्कट भक्तांचा कल्पना 
तात्मसातू केळी, 
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ह्या एका धर्माच्या दुसऱ्या धर्मावर होत असलेल्या परिणामामुळे 
मूळच्या कल्पनेला कोठेंच वाध येत नव्हता. हिंदुस्थानची संस्क्राते ही 
आध्यात्मिक व ज्ञानप्रधान संस्काते होती. ऐहिक जीवनापेक्षा श्रेष्ठतर 
अवस्था आहे व ती ज्ञानानेंच प्रात होते, हा मूळचा सिद्धांत.हीं मोक्षाची 
साधनं प्रथम कममारी नेतर ज्ञानमागे व शेवटी भाक्तमार्ग अशीं कालानु- 
क्रमे बदलत गेलीं. पण मूलतत्त्वांत केव्हांहि बदल झाला नाहीं. हिंदु- 
धर्मावर व संस्कृतीवर अन्य धमाचे व अन्य संस्कृतींचे हल्ले झाले; पणः 
या सर्व हल्ल्यांना तोंड देऊन व कधीं कधीं स्वतःच्या धार्मिक आचर- 
णांत व व्यवहारांत बदळ करून हिंदुधम जो जिवंत राहिला तो मुळां- 
तीळ तेजस्वी तत्वज्ञानामुळें. मोक्षप्रधान संस्काते ही हिंदुस्थानची 
अत्यंत मोल्यवान अश्शी संपात्ते आहे. या संपत्तीचें संरक्षण स्वार्थत्याग- 
पूर्वक झालें आहे. म. गांधी हे एक त्या संस्कृर्तांचे संरक्षक आहेत. 

हिंदु धर्माने जैन व बुद्ध धर्मापासून आहिंसा घेतली, इस्लाम धर्मापासून 
नितांत भक्ति घेतली आणि खिश्चन धर्मापासून त्याला सेवा व प्रेम धघ्याव- 
याचे आहे. धम, अर्थ, काम आणि मोक्ष हदी पुरुषार्थांची चार लक्षणें 
समजली जातात. तीं सव धर्मांना समान आहेत. भारतीय संस्कर्तानें 
जर प्रथमपासून कशाचे अत्येत परिश्रमपूर्वक रक्षण केळे असलें तर तें 
अर्थाचें नाहीं किंवा कामार्चीह नाही. धर्माचे रक्षणहि भारतीय संस्कृतीला 
करतां आलें नाही. पण मोक्षाचे म्हणजे मोक्षमार्गांचे रक्षण करणारे 
तत्त्वत या संस्कृतीत असंख्य झाळे. याचा अर्थ भारतीय संस्कृति दही 
कामप्रधान किंवा अथंप्रधान संस्कृति नसून ती धर्मप्रधान व मोक्षप्रधान 
संस्काते आहे असा होतो. हिंदूंची घमाच्या बाबतीतील अत्यंत ताठर- 
द्यात्ति हीच धर्मांतराला कारणीभूत झाली असेल; अथात्‌ धर्मातराचें तें एक. 
कारण होते. इस्ठामधम हिंदूंतीळ ळोक घेऊन वाढला, तर हिंदुधर्म 
रोडावला गेला; पण या वाढतोडीत भारतीय संस्कृति अभेद्य राहिली. 
ती संस्कृति वेदकाळींन आर्यांची जितकी आहे. तितकीच इंग्रजांच्या 
किंवा मुसलमानांच्या काळांतील लोकांची संस्काते आहे. हिंदु संस्क्लाते/. 
इस्लाम संस्क्राते, बुद्ध जेन संस्काति, खिश्चन संस्कृति यांचा उगम कोठेंदिं 
झाळेळा असला तरी त्या सर्वांचा अंतभीव भारतीय संस्कृतींत होतो. 
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काळचा हिंदु हा उद्यांचा सिश्चन किंवा मुसलमान झाला तर तो मार्श 
सेस्काते परक्या देशांतील आहे असें कसें म्हणूं शकेल ! देशांतील लोक 
कोणत्याहि धमाचे असले तरी त्यांची संस्काते भिन्न असणार नाहीं, 
इंग्लंडमध्ये जन्म घालविणारा एकादा इंग्रज हिंदु झाला तरी केवळ 
धमांमुळ त्याची संस्कृति भारतीय होणार नाही.तसेच मुसलमानाच, वथाल 
मुसलमानांची एक व तुकस्थानमर्घाळ मुसलमानांचा एक सस्छात अस अतू 
शकणार नाहीं. मनावर, दर्रारावर, बुद्धीवर, आचार विचारावर आदश 
व्यक्तोकडून जे व्यक्त व अव्यक्त सस्कार/होतात,त्याला'चे संस्क्ाते म्हणतात 
राजकारण, अर्थकारण, धर्मकारण, शास्त्र, केला, वाड्मय वगरमध्य हे 
संस्कार हग्गोचर होत असतात. ते संस्कार धर्मातराने बदलत नाहीत. 
हिंदूचा खिश्चन झाल्याबरोबर काँटे चमच्यानें जेवणे त्याला जमणार नाही 
व तो जर शाकाहारी असला तर धर्मातर करूनाह मांसाला स्प 
करणार नाहीं 


मोक्षप्रचान संस्कृति असे भारतीय संस्कृतीचे ज स्वरूप वणन केले 
त्याचा अर्थ फार खोलवर जाणारा आहे. या संस्कृतामुळ राजकारण, 
समाजकारण शिक्षण, नीतिमत्ता, चाढासाता, धर्म, अर्थकारण 
वेगेरवर परिणाम होत असतो. तो परिणाम अथंप्रधान संस्छृतापापूत 
1भन्न अस गी आणि कामप्रधान संस्कृतीपापून भिन्न असतो, माक्षेप्रधान 
सस्कृतींत वाढलेला माणूस हा विशिष्ट मनोरचनेचा असला पाहिजे असे 
आपण समजतो. तो पापभीरू, स्वधर्मरत, ऐहिक जॉविनांत सरस न 
णारा, उदासीन, कममागी असला तरी अनासक्त; ज्ञानमार्गी असला 
तेरे अनहुंकारी आणणि भक्तिमागी असला तरो तानव कमाला पारखा 
नसलेला असावा अक्षी अमेक्षा आपण करत. खऱ्या मोक्षप्रधान सस्कृतात 
पास्तर्बाक पारतं य येतां कामा नये, पण हिंदुस्थान हा शतकानुशतके 
नारतंत्र्यांत पडले 1 दिसतो. त्यावरून मोक्षप्रधान संस्कृतात पारतंत्र्य ह 
श्चारा असतें असा तरी आपण अर्थ कळा पा जे किंवा आपल तरा कांहीं 
पुकळें असलें पाहिजे. मोक्षप्रधान संस्कृर्तीत पारतंत्र्य येत ९ क्षॉट आह. 
आपल्या पूवेजांनांच कांहींतरी चूक केला असली पाहिजे, ते मोक्षाच्या 
मार्गे लागले, पण त्यांनां ऐहिक जीवनाकडे लक्ष दिलें नाही, त्याचा 
परिणाम काय झाला ! हिंदुस्थान दतकानुरातकत पारतत्र्यात राहूला, 
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अर्थ व कामप्रधान संस्कृतीतील लोकांपेक्षा आत्मरक्षणाचें निराळें 
तंत्र या देशांत निमाण झालें नाहीं. परक्यांची स्वारी आळी असतां 
अगर परक्र्यांवर स्वारी करावयाची असतां कोणत्या शास्त्रास्रांची सिद्धता 
करावी, याचें जसें शास्त्रीय तंत्र युरोपांत पूर्ण होत गेलें तसें इकडे झालें 
नाही. त्याळा कारण संस्क्रतींत फरक हेंच होय, आमच्या संस्क्रताला 
साजेसें असे जर कोणतें तत्र निर्माण होऊं शकलें असतें, तर तें नेतिक 
प्रतिकाराचें. हा नेतिक. प्रतिकार आहिंसेशिवाय व्यक्त होऊं शकला 
नसता. पण तसा प्रयत्न झाला नाहीं. त्यामुळें संस्काते आध्यात्मिक, 
आणि प्रतिकाराची साधनें भोतिक, अशी विसंगति निमाण झाळी व 
त्याचा शेवट पारतंत्र्यात झाला, जशी संस्काते तशी तीं संस्काते टिक 
वण्याचीं साधनें असावी लागतात. पाश्चात्यांच्या संस्कृतीमध्ये जर 
आध्यात्मिक प्रतिकाराची योजना झाली असती तर तो प्रतिकार कर्धीहिं 
यशस्वी झाळा नसता. त्यांची सुख, भोग, विलासप्रियता ही आध्यात्मिक 
प्रतिक्रियेला पारखींच आहेत. 

भारतीय संस्क्रतींचा तीन संस्कृतीशी झगडा झाला. एक बुद, दुसरा 
इस्ळाम व तिसरा खिश्चन. यांपैकी बुद्धाची संस्कृति ही फारशी उपद्रव 
देणारी झाली नाहीं. त्या संस्कृतीतील चांगळा भाग आम्ही धेतला व 
वाईट टाकून दिला, आणि धर्माला तर हद्दपार केलें. तसें इस्लाम व 
खिश्चन संस्कृतींचे झाळें नाही, या दोन्ही संस्कृतींचे बरेचसे परिणाम 
आपल्या जीवनावर झाळे आहेत. ते परिणाम दूर करणें जवळ जवळ 
अराक्य आहे. भापेंतळे शब्द काहून टाकण्याचे एक वेळ जमेल पण वृत्तांत 
मिनळेले संस्कार कसे जातील १ पुनः हे संस्कार इतके एकजीव झाले 
आहेत कां हिंदूंचे संस्कार कोणते व मुसलमानांचे कोणते हें सांगणेंदि 
कर्ठाण आहे. गंगायपुनांचें पाणी प्रयागमभ्यें फार तर निराळें दाखवता 
येड पण पुढें ! हिंदूचे व मुसलमानांचे सोळा संस्क्रार हे इतके सारख 
वाटतात कीं मूळ कोणते व नक्कल कोणती हें सांगणें कर्ठांण आहे.* 


* टीपः-'कानून-इ-इस्लाम? या पुस्तकांतींल मुसलमानांचे म्हणून जे कांडी 
कपडे, खेळ, वाद्रॅ, पक्वान्ने दिलीं आहेत त्यांचा येथें नुसता नामनिदेंश करत. 
१ टोपी, २ पगडी, ३ मंर्दाल, ४ झगा, ५ कलगी तुरा, ६ अंगरखा, ७ चादर, 

[टॉप पुढील पानावर पहा. ] 
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पण ज्या चालीरीती किंवा बाह्य गोष्टी आपल्या मूलभूत संस्कर्ताला 
धक्का पोहोंचवूं शकत नार्हात,त्यांचा स्वाकार करणे अगर इन्कार करण;हू 

तत्वाचे नसते. मुसलमानांची परदेह्यांतन आलेला सस्छकांत आपल्या 
बरादारांत शिरली व आपण तिचें प्रेमानें स्वागताहि केळ, आज आपण 
काय करीत आहों £ पाश्चात्य चालीरीतींचा जितक्या आतुरतेने आपण 
स्वकार करतो तितका खतःच्या करीत नाहीं, तोच इतिहास इस्ठामच्या 
बावतीत घडला; पण इस्लाम संस्कृतीपातून जर हिंदूंनी कांहीं गोष्टी 
घेतल्या असत्या तर खरोखर चांगळें झाळे असत. हिंदूंनी त्यांच्यापासून 
आपसांतील असणारी विलक्षण एकी वेतला नाह किंवा उच्चनीचतेचा 
अभाव घेतला नार्ही किंबा त्यांत नसणारे जातिभेद हेहि घेतले ना 
आपल्या घमाबद्दळ मुसलमान ।कता. कडवा असतो ! त्यांत आविवेक 
नसतो असें नाही. या माथेफिल्पणामुळें त्यांचेदि कसान झालें आहे; 
पण तो प्रश्न वेगळा. एका मुसलमानाला दुसऱ्या मुसलमानावद्दळ किती 
आपलेपणा वाटतो ! तेव्हां त्याच्यापासून गण आम्ही धेतले नाहात. 
कारण आमचो जाति व धर्भमावना आणि उच्चनीचता आड आली. 
इस्छामपातून हिंदूंनी थोडीशी विलासी व्रृत्ति बेतली है खर पण त्याबरोबर 
मुसलमान राज्यकत्यातळा क्ररपणा हा हिंदूंमध्ये जाऊं शकला नाहीं. या 
एंका बाबतींत हिंदु संस्कृति ही निराळी आणि 1नःसंशय श्रेष्ठ ठरते 


खिश्चन संस्कृतीचे असेच झाल. खिश्चन धमाय राज्यकर्ते म्हणूनच 
ञ त्या राज्यकर्त्यांत 


ळे. पण मुसलमानांइतके धमप्रसाराच वेड 


नव्ह्ते म्हणून इस्लामधमीयांना जर्शी धर्माकरतां कूर कृत्य केळा तशा 


इंग्रजांनी केला नाहींत. पण इंग्रजांनीं व्यापाराकरता र कृत्यें केली 
त्यांनी अत्यंत रानटीपणानें येथाळ व्यापार नष्ट केला. . त्याच! संस्काति 
अर्थ व कामप्रधान. सुख - पेशाचे व वारीरांचे - त्यांना हव आहि 
त्यामुळें घम वं मोक्ष मागे पडला अथ्रेक्रामान घममोक्षावर [विजय 1मळ- 
ह िष्न घेस वे.मोळ मागे पढडार ल... 

[ मागील पानावरून पुढे चाळ ] 
८ लंगोटी, ९ चोळी, १० साडी, ११ नथ, १९ खगठा १३ कमरपश्न 
१४ खिचडी, १५ जिलबी, १६ शिरा, १७ झांज, १८ खड” )* सारंगी 
२० गर्लादांडू, ह्या शब्दांच्या मागें कांही निद॒श आहे 
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विला. तेव्हां बुद्द व इस्लामप्रमाणें ह्या नव्या संस्कृतीशी दांडदोनशें वर्षे 
हिंडु संस्कृतीचा झगडा सुरूं आहे. या पाश्चात्य संस्कृतीच्या मुळाशी यंत्र 
अहि. ते यंत्रदेवतेचे उपासक आहेत असें म्हणणे चूक ठरणार नाहीं 

ह्या पाश्चात्य संस्कृतांच्याच आहारी आज सवे जग जवळ जवळ गेळेः 
आहे. त्या सॅस्कर्तांतील दुरु॑ण हे फार लवकर हिंदुस्थानांत उतरले. इंग्रजा 
माणूस हा ब्राहेर लोकशाहीच्या गप्पा मारतो; पण घरांत तो सुलतान- 
]डक्टंटर-असतो. त्याच्यामध्ये असलेली व्याक्तिनिष्ठा व अहंकार, यांचा 
हिंदुस्थाननें स्वीकार केला आणि जुनी व्यवस्था मोडून टाकली. व्याक्ति- 
स्वातत्र्याच्या आणि स्वतत्न विचाराच्या गप्पा मारायला आम्ही सुरवात 
केळी; पण संघशाक्तीचें महत्त्व कधी समजून घेतळें नाहीं. पाश्चात्य माणूस. 
हा बोलतांना भांडतो, पण काम करतांना भांडत नाहीं. एकदां 
बोळून झाळें आणि बहुमताने एकादी गोष्ट करावयाची ठरली म्हणजे 
त्याचा विरोध संपतो. आमचा विरोध कधींच संपत नार्ही. तो संस्थेच्या 
दुकळीळा कारणीभूत होतो. संघामध्ये शक्ति आहे याची जाणीव 
थोडीबहुत आम्हांला होऊं लागली आहे ब स्वतःचे मत-ज्याला 
कांही ग्रह्स्थ वादि गहाण ठेवणें म्हणतात - विसरण्याचे घडे 

म्हांला मिळत आहेत. अद्यापपर्यंत आम्हांला पाश्चात्यांपासून 
किर्तातरी गोष्टी शिकावयाच्या आहेत व किर्तातरी विसरावयाच्या आहेत. 
आम्हाला त्यांच्यांताळ परिश्रमबुद्धि, चिकार्टीा, शास्त्रीय शोधांची आव 
व्यवहाराताल सचार्टा, लोकशाहृविरील व देशावरील प्रेम ह्या व इतर 
गोष्टी शिकावयाच्या आहेत. पण शास्त्रीय ज्ञानाचा त्यांच्याकडून होत 
* असल्ला अमानुप्रपणे उपयोग आम्हांला विसरायचा आहे. नतिअनि- 
ताचा - खासगी नव्हे सावजनिक - ओढाताण, वर्तनांतील ढोंगीपणा, 
रत्तपत्रांतीन चाललेला असत्याचा प्रचार, मानव्याबद्दलच्या त्यांच्या 
राक्षसा कल्पना, पेशांची चाळलेली पूजा आणि मनुष्यसंहाराकरतां 
सतत चाललेला स्वतःच्या पेशाचा व श्रमाचा संहार ह्या गोष्टी आमच्या 
सस्कृटांडा हानिकारक व विघातक आहेत, 

पण आतां हा झगडा टाळायचा म्हटला तरी टळणार नाहीं. पाश्चात्य 
सस्कृतीन आपला फास आमच्या सस्कृतावर टाकलाच आहे. या झग- 
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ड्यांत कोणाचा जय होतो, होहि ठरावया*चें आहे. हा पाश्चात्य सस्क्कात, 
राशेयांत समाजसत्तावादाचें आणि जमंनींत नाझीपंथाचचे अस साज्वल 
व राक्षसी स्वरूप धारण करून उभी आहि. या दोघांमध्ये नीतीमत्तेचे 
आणणि लोकशार्दाचे स्वर्प धारण केलेला साम्राज्यवाद उभा आहे.सध्याच्या 
युद्धानंतर शांततामय प्रत्रृत्ति वाढेळ आणि आहसादत्ताचा मातेष्ठापना 
होईल असें वाटेनासे झालें आहे. अद्यापपर्यंत संहारक युद्धाचा शासत्राय 
परिसीमा कोठें गांठर्ला गेळी आहे ? विष्रार्रा वायु अजून सुटायला पुर- 
वात झाली नाही. आणि ब्राटल्यांत जपून वाढवलेले रागजतु माकळ 
झाले नाहींत. मनुष्यसंहार हा अजून काळपुरुषांच्या तारडातून 1जव्हा- 
रस थबथबा गळूं लागेल इतका झाला नाहीं. अद्याप विमानी-युद, कळसाला 
पाहोचलीं नाहींत. रांग बरा व्हायचा असला म्हणजे तो खूप वाढावा: 
लागतो. रोगाची वाढ पुरी झाली म्हणजे एक रोग तरी मरतो किंवा रोगी 
तर्ण मरतो.पाश्रात्य संस्कर्तांचा नायनाट व्हायला अद्याप क्रूरता व अमानुषता, 
हा मूधोभिप्रिक्त झालीं नाहींत. त्या संस्कृतात बदल हाण्याची चिन्हैेंहि दिसत 
नाहींत. हिटलरला चर्चिल व चार्चिलला हिटलर राक्षस, व नरप्ठु वाट- 
तात.पण दोघांपैकी एकालाहि हिंसावृत्ति अमानुष वाटतनाही. हा दत्तीत 
बदल झाला नाहीं तोंपर्यंत पाश्चात्य संस्कृतींचा शेवट लवकर होईल 
अशी आदा] कोणी बाळगू नये. मंग रूझवेल्ट-चा चल कित॥द्द शाततच्या: 
गप्पा मारोत. 

पाश्चात्य संस्कृतीच्या पक्रडत़ून सुटण्याचा गांधीवादानें प्रयत्न चाल- 
विला आहे. राजकीय दृष्टया गांधीर्नी काय केलें आहे तो प्रश्न वेगळा; 
पण या भागांत जो भारतीय संस्कृतीचा व तिच्यांत अंतर्भूत झालेल्या) | 
अन्य संस्कृतांचा इतिहास दिला आहे, त्यावरून गांधीवाद हा जुन्या 
संस्कृतींतील उत्तम उत्तम गुणांचे पुनरुज्ञीवन करण्याचा प्रयत्न आहे, 
हें सिद्ध होईल. कोणाला गांधीवादांत असणाऱ्या अ्हिसिमुळे म० गांधी 
जैन धर्मांचे वाटतात, कोणाला ते खिश्चन घमांचे वाटतात. या दोन्ही, 
घर्माकडे उमेक्षेनें पहाणाऱ्यांना स्वतःच्या धर्मापेक्षा निराळा असणारा 
हा धर्म अधम वाटतो. आमच्या हिंदु धर्मीत किंवा आमच्या मुसलमान 
धर्मील आहिंसा नाहीं, तेव्हां आम्ही अहिंसावादी बनून स्वतःला दुबळे 
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करणार नाहीं, असं ते म्हणतात. हिंदु धर्मात हिंसा आहे,मुसळमान धर्मात 
पहेसा आहे. तेव्हां आमचा शाल्त्रावर, हिंसेवर व रक्तपातावर विश्वास 
आहे असे त्यांचें प्रतिपादन. हे प्रातिपादन ठीक आहे. त्यांच्या मागो- 
आड येण्याची कोणाची शक्ति आहे १ मी हिंसा करणार व तरवार 
गाजवणार असे म्हणणाऱ्याच्या आड गांधीवाद येऊन काय करणार १ 
त्यांचा मार्ग अथेप्रधान व कामप्रधान पाश्चात्य संस्कृतीचा आंहे. तो 
मोक्षप्रचान भारतीय संस्कृतीचा नाही. कारण भारतीय संस्कृतीने आपलें 
आद्य तत्त्व, ज्ञानेच्छा व मोक्षप्रातते हे मानळें आहे. मोक्षाच्या मागोला 
लागलेला मुमुक्षु हा हिंसाप्रधान गोष्टी कर्राल असें वाटत नाहीं. स्थितप्रज्, 
मुमुक्ष किंवा भक्त कसा असावा £ जो कोणाचाहि दवेघ न करणारा, 
जो करुणापूर्ण) जो कर्मफलत्यागी, स्वाति व निंदा तुल्य मानणारा, 
'स्थरबाद्ि, अनासक्त असा हा मोक्षमार्गी असतो. अश्शाच्या हातून हिंसा 
होणारच नार्ही. गांधीजी पण म्हणतात, ' कर्मकलाचा त्याग हा 
सत्य व अहिंसेशिवाय शक्‍यच नार्ही. * 

हो मोक्षप्रचान संस्कृति जिच्यांत अनासक्ति, कर्मफल त्याग, वासना 
'राहित्य, अहिंसा व सत्य वगेरे अंतभूत होतात, ती संस्क्वाते हिंदुस्थानांत 
शतकानुशतके चाळू आहे. समाज जरा आपल्या ध्येयापासून चळला 
म्हणजे त्याला ताळ्यावर आणण्याकरतां व धर्मराज्याची स्थापना करण्या- 
करतां अलुनासारख्यांना श्रीकृष्णाच्या सांगण्यावरून युद्धेंहि करावी 
लागली आहेत.% ते ब्यावहारिकांचें राजकारण अगर धर्मकारण होतें, 
'तपस्व्यांचें नव्हते. त्यावेळीं आहिंसेच्या प्रातिकाराची कल्पना जर 
प्रचारांत असती तर श्रीकृष्णाने अलुनाला आपल्या नातलगांना ठार 
मार, त्यांना ठार मारणें ही हिंसा नाही असें सांगितलें नसतें आणि 
र आहि क क कलह 4. ककी क ७ कक केकी 

* श्री. द्‌. के. केळकर यांनीं आपल्या संस्क्ाते संगमांत हिंदुस्थानांतील 
राजकारणाची जो शहारे आणणारा इतिहास दिला आहे, त्यावरून लेखकाला 
बे वाचकांनाहि हिंदु संस्क्राते ही आध्यात्मिक संस्क्राते कशी म्हणावी हा विचार 
पडतो. पण राजे किंवा धर्म गुरु किंवा व्यापारी हे संस्करर्तांचें आद नसतात, 
रहडुस्थानांत त आदर्श होऊं शकले नाहींत म्हणूनच आपल दुर्दशा झाली. 


संस्कृति १८९ 
अर्जुनानिंहि माझ्या भावांच्या, मामांच्या, ' रक्तांत मिजळेळे सुंखभोगे 
भोगण्याची मला इच्छा नाहीं असे म्हटलें नसते. श्रीकृष्ण सर्वस होता, 
परमेश्वर होता, मग त्यानें अहिंसेचा प्रतिकार शोधून कां काढला नाहीं, 
असा आक्षेपक प्रश्न विचारतील. त्याला उत्तर काय देणार £ अजुनाला' 
आजच्या युद्धांतील टॅक्स, मशीनगन्स, बॉब्स, विमार्ने, पाणबुड्या 
श्रीकृष्णांनी कां दिली नाहींत हा त्यावर प्रतिप्रश्न विचारता येईल. किंब- 
हुना भगवान्‌ श्रीकृष्ण हे जर सर्वे शक्तिमान होते तर त्यांनी कोरवांना 
इच्छामात्रेंकरून नष्ट कां करून टाकलें नाई ! त्या काळांत आहिंसेच्या 
प्रतिकाराची कल्पना नव्हती एवढें खरे. ती जर असती तर गीतेतील 
हिंसेचें प्रतिपादन करतांना भगवेताना या हिंसेभोवती नित्रेधाची इतरकी' 
कुंपणें उभारावींच ळागलीं नसती. युद्ध कर असे सांगतांना तत्त्वज्ञानालाचच 
त्यांनीं सुरवात केळी.कोण कोणाला मारणार; आणि कोण मरणार देह हा 
मर्त्वच आहे; सुखदुःखे समान मान आणि लाग युद्धाला, वगैरे वेदांत अहिं- 
सेच्या प्रातिकाराला लागला नसता. कालानुरूप मार्ग बदलतात. कालच्या' 
हिंसेची साधनें हा आज अडगळीत पडतात. तसेंच आजची हिंसेची 
पडत उद्यां निरुपयोगी कां वाटणार नाहीं ! 

म. गांधी हे नुसते तत्त्वज्ञ असते तर ते अरविंद बावू,किंवा राम कृष्ण 
परमहंस, किंवा विवेकानंद,किंवा रवीद्रनाथ टागोर यांच्याप्रमाणे एकांतात 
बसले असते व आपल्या क्रियाशून्य आचरणानें अत्यंत पूज्य ठरळे असते. 
पण तै भारतीय संस्कृतींत किंवा जगांत असणारा अहिंसेच्या प्रातिकाराचा 
अपुरेपणा काहून टाकण्याकरतां पुढें आळे आहेत. भारतीय संस्कृतात 
वाढलेल्यांनी हिंसेचा उपक्रम करून पाहिला पण कुठेंच जमेना. आज 
बुद्दाचे गुलाम तर उद्यां मुसलमानांचे गुलाम तर परवा इंग्रजांचे गुलाम 
अशी व्यावहारिक दृष्टया आमची स्थिति झाली, 

पूर्वींच्या संस्करतींचें स्मरणाहे नव्या पिढीतल्या लोकांना नको आहे. 
अर्थात त्यांच्यामुळे आमची संस्कृति जगणार किंवा मरणार नाहीं. पण 
पाश्चात्यांच्या वळणावर चाललेली ही गाडी आमचा धार्मिक,आध्यात्मिक, 
आर्थिक व सांस्कृतिक हानि करीत आहे हे निश्चित. या साऱ्या संकटां- 
तून सोडविण्याची शाक्ते जर कोणांत असल तर ता. भारतीय संस्कृतींत 
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म्हणजेच आजच्या गां्धरीवादांत आहे. हा वाद माणसांत माणुसकी 
निर्माण करतो आणि त्याचीच आज सर्वत्र उणीव आहे. माणसेंहि 
देवत्व पावण्याऐवजी सैतान होत आहेत. गांधीवाद हा भारतीय संस्कु- 
ताचें संपूर्ण खरूप आहे. आणि भारतीय संस्कृति म्हणजे आर्य संस्काते, 
'अनाये संस्कृति, वेदोपानिषदांतील संस्कृति, बुद्ध,जैन संस्कृति, इस्ठाम व 
खिश्चन संस्काते या सर्वे संस्कृ्तांतील उत्तमोत्तम तत्त्वज्ञा आहे. ह्या 
-संस्क्ाते व धर्म वेगळे नाहींत, ते एक आहेत. तें एकीकरण आपल्याला 
-गांधी तत्त्वज्ञानांत पहावयास सांपडते. कदाचित्‌ आपल्याला हें पटणार 
नाहीं; कारण कोणतीहि अत्यंत शुद्ध व अत्यंत पावित्र वस्तु व्यावहारि- 
“कांस पटत नसते. त्यामुळें गांधीवाद कदाचित्‌ रूढ होणार नार्हींहि, पण 
एवढी गोष्ट आपल्याला निश्चितपणे कबूल करावी लागेल काँ, गांधीवाद 
हा भारतीय संस्कृतींचा आधुनिक काळांतील एक उज्ज्वल प्रकाश आहे. 
त्यानें ती संस्कृति खडबडून जागी केळी आहे व जगालाहि विचार करा- 
ऱयला लावलें आहे. 


ससमाजसत्ता व गांधीवाद : £ .- टे 


मुज्ञे यंत्रोपर कोओ इतराज नहीं है, बल्कि यंत्रो के 
खढ्त पर । मिहनत बचानेवाले येतोका खब्त आज हमपर 
सवार है । हम परिश्रम बचाने चळे जाते है, ओर नतीजा 
यह होता है कि हजारों लोक वेकार हो जाते हे ओर 
रोटी के लिये मुंहताज होकर कुत्ते के मोत मरते हें । 
मे श्रम ओर समय मानवता के किसी खास टुकडे के 
लिये नहीं बल्कि सबके लिये बचाना चाहता ह । में 
मु्छीमर लोगॉके हाथमे संपत्तीका संग्रह नहीं देखना 
चाहता, बाल्कि सभी के हाथों में । 


केब्रुवारी १९३८. स. गांधी. 


मागील भागांत पाश्चात्य संस्काते ही अथेप्रधान ब कामप्रधान आहे 
असें सांगितलें. वास्तविकपणें अथे किंबा काम यांबद्दल वैप्रम्य वाट- 
'ण्याचें कारण नार्ही, संश्कृतीच्या मूलभूत स्वरूपावरून तेथील आजच्या 
लोकांची योग्यता ठरविणे बरोबर होणार नाही. नुसती संस्काते उच्च 
दर्जाची असेळ व जनता हीन दर्जाला गेळी असेळ तर संस्काते मोठी 
होती, एंवढ्याकरतां जनतेचें कोतुक करणे चूक होईल, अर्थप्रधान व 
'कामप्रथान संस्क्राते म्हटली का तेथील लोक दुराचारी, पतित, स्वार्थी 
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असतात असें मानण्याचे कारण नाहीं. व्यवहारांत द्रव्याजन हें करावेंच 
लागतें आणि जगच्चक्र चाळू ठेवावयाचे असल्यास काम हा चाळू 
रहातोच. पण अर्थसंपादन काय किंवा काम काय दोहोंमध्ये विवेक 
नसेळ आणि अनासक्त बुद्धि नसेळ तर तो पुरुषार्थ समाजाला घातक 
होईल. एरवी अथेप्रचान व कामप्रधान संस्कृतीला मिण्याचें कारण काय £ 

धर्मांचा उपयोग नुसता मोक्षाकरतां आहे असें नार्ही. धर्माचा 
उपयोग आर्थिक नियंत्रणाकरतां केला पाहिजे, व्यापार व उत्पत्ति यांत 
धर्माचें पालन होऊं दकत नाही, असें व्यापारी व उत्पादक म्हणतील. 
सारा समाज जोवर सुधारत नाही, तोंवर आम्ही सुधारणार नाहीं असे 
व्यापारी म्हणू शकतात. त्यांच्या दृष्टीने विचार केल्यास त्यांत काय 
चूक आहे £ पण धार्मिक दृष्टीने विचार केला तर त्यांचें म्हणणें चूकच 
आहे. “ जो धर्म व्यवहारांत आणला जाऊं शकत नाही, तो धम नाही. 
तसेंच “ अनासक्तार्ने जे कम केलें जात नार्ही, तें कम त्याज्य आहे. ?% 
तेव्हां व्यापार करायचा असला तर तो अनासक्तीने केला पाहिजे व 
धार्मिक बुद्धीने केला पाहिजे. ही व्रंधनें पाळणारी संस्काते जरी अर्थ- 
प्रधान व कामप्रधान असली तरी ती समाजाच्या ऐश्वर्याला व श्रेयसालाच्च 
कारणीभूत होईल. 


समाजसत्तावादाचा गांधीवादाच्या दर्शनें विचार करण्यापूर्वी समाज 
व व्याक्ति यांच्या अन्योन्य संबंधाबद्दल उलेख करणें जरूर आहे. देशांत 
महत्त्व कोणाला ! व्यक्तीला का संस्थेला १ राज्यसंस्थंत अगर अन्य संस्थेत 
अत्यंत निर्दोष असे नियम केले असें आपण समजूं, पण त्या नियमांचे पालन 
करणाऱ्या व्यक्ति जर चारित्र्यहीन असतील तर ती संस्था काौलमडून 
पडल्याशिवाय रहाणार नाहीं. तेव्हां आपण व्यक्तीकडे वळतो. व्यांक्त हा 
अत्यंत श्रेष्ठ व चारित्र्यसंपन्न असेळ आणि संस्था तितकी सुधारलेला 
नसेळ तर समाजांत काय स्थिति होईल १ आपण उदाहरणच घेऊ, आज 
काळ समाजसत्तावाद नांदत असलेल्या राष्ट्रांत निर्दोष्र राज्यपद्धाते आहे; 
असे राज्यशास्त्रज्ञ सांगतात. पण या पद्धतीचे घटक जर त्या पद्धतींच्या 


(२-1 आस क स आक क्या ह डमी आ वत मही. 2 १. जहहय डव चाड अळ-स्य- णा 


£ अनासक्ति योग-गांर्धघाजी, 
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मूळावरच आघात करणारे असतील म्हणजे ते अथ शचय करणारे, 
स्वार्थी, विषमता पाळणारे आणि साम्राज्यशाही धोरणाचे असतील तर 
ती राज्य पड़त टिकावूं होणार नार्ही. स्टोलीनसारखा रशियाचा कुल- 
मुखत्यार. पण त्यानें आपली सत्ता कायम टिकवण्याकरतां हजारो नव्हे, 
लाखों लोकांची कत्तळ केळी. तो इतिहास अत्यंत भयप्रद व चांगलासा 
उजेडांत आलेला नाहीं. व्यक्तिधर्मांतून राष्ट्रघमे हा वाद निमोण करू 
इच्छितो. इतर वाद हे राष्ट्रघमीतून व्यक्तिधमांकडे येतात. जर समाज- 
सत्तावाद टिकवण्यास व फोफावण्यास लाखों लोकांच्या रक्तमांसांच्या 
खताची जरूरी लागते तर असलीं राज्यें चांगलीं म्हणून त्यांचचा स्ताते 
करण्याची अवदयकता काय १ 

गांधीवाद हा व्यक्तिनिष्ठवाद आहे. तो व्यक्तीच्या सुधारणेकडे अत्यंत 
लक्ष देतो. ब्रिटिशांची .राज्यपद्धति सेतानाी आहे पण. ब्रिटिश लोक सेतानी 
आहेत असें गांधी. म्हणत नारहींत..त्या व्यक्तींचे हृदय-परिवतन घडवून 
आणणें हा राज्यकारभारांत सुधारणा घडविण्याचा मार्ग. हें हृदय-परिवंतन 
करणाऱ्या व्याक्ति आदश असल्या पाहिजेत. तेव्हां असलेळें राज्य टिकाविणें 
असो किंवा गेलेळें राज्य परत मिळविणें असो; व्यक्तांचे श्रेष्ठत्व हेंच या 
वादांत महत्त्वाचें आहे. 

समाजसत्तावाद निमीण व्हावयाला मुख्य कारण जे झालें आहे तें खासगी 
संपत्तीचा संग्रह. संपात्ते निर्माण करणारीं साधनें हीहि संपत्तीच आहेत. 
या संपत्तीची व संपत्तीच्या साधनांची मालकी ही समाजाची असावी 
असे समाजसत्तावाद म्हणतो. गांधीवाद खाजगी व्यक्तींना नीतिनियमा- 
नुसार संपत्ति संपादन करूं देईल.पण ती संपत्ति त्याच्या जवळ एक निघि- 
घारक ( ट्रस्टी ) म्हणून ठेवील. या संपत्तीचा विनियोग त्याने जनतेच्या 
करतां केला पाहिजे, स्वतःसाठी करतां काम नये असा गांधोंचा स्पष्ट 
निर्देश आहे. ही संपत्ति स्वतःकरतां वापरतां येत नसल्यामुळे तो 
श्रमिंत माणूस इतरांना पिळून काढणार नाही अशी अपेक्षा आहे. अर्थात्‌ 
कायद्यानें या गोष्टी कराव्या असे गांधी म्हणत नाहींत. श्रीमत व्याक्ति 
इतक्या नीतिमान नसल्यामुळें त्या जनतेचा पिळवणूक करणें काय, 
किंवा कामगारांचे रक्तशोष्रण करणें काय, किंवा सार्वजनिक निधि म्हणून 
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तो धारण करणें काय, या बाबतींत बिलकूल विश्वासाह नसतात. 
म्हणून हा निवधिधारकत्वा'चा सिद्धांत फोळ आहे असा त्यावर समाज- 
सत्तावाद आक्षेप घेतात. त्यांचा तो आक्षेप सवस्वीं खोटा आहे, असें 
कोण म्हणेळ १ पण गांधीवादाळा कायद्यानें मनुष्याचे शीळ किंवा 
चारित्र्य सुघारतें असं वाटत नार्ही. त्यामुळें समाजसत्तावाद्यांनीं जरी 
संपरत्ताचे नियंत्रण करण्याकरतां कायदे केळे असले तरी तसले कायदे 
समाजांत कायमची बदळ घडवून आणूं शकणार नाहींत, अर्स गांधीवाद 
म्हणतो. अथात्‌ गांधीवादाला संपत्तीच्या नियमनाकरतां अद्याप परिणाम- 
कारक होइल, असा उपाय सांपडला नाहीं. आगि गांधीवाद जोपर्यंत 
सपूणेतया यंत्राचा विरोधक बनला नाहीं, तोंपर्यंत त्याला असा उपाय 
सापडणोहे कठाण आहे. यंत्र पूवकालांत श्रीमंत लोक होते व ते धनसंचय 
कर्रात होते. पण तो श्रीमंत वर्ग राष्ट्राला मारक होत नव्हता. आजच्या 
श्रांमतांच्या मानानें ते भिक्रारीच होते. आजच्या यंत्रयुगांतील श्रीमंत 
माणूस सत्रेंध राज्यच राज्य चालवतो, रूझवेल्ट काय, चार्चिळ काय 
किंवा हिटळर काय हे त्यांच्या मागें असलेल्या कोट्याधीशांच्या सल्ल्याने 
चालतात. युद्धांत कोर्टा कोटी रुपयांची शस्त्रात्रे व दारुगोळा खपतो. 
हे मृत्यूचे ब्यापार्री आपल्या मुत्सद्यांना युद्धे करावयास आणि झुंझावयास 
भाय पाडतात. चिमूटभर श्रीमंतांच्या हातांत जमन, इग्लंड, अमेरिकेसारर्खी 
राष्ट्र आहेत व त्यांच्याच कारवाईमुळे हीं युडधें होत असतात, इंग्लड किंवा 
अभेरिक्रेचा एखादा मोठा भांडवळवाला हिंदुस्थानांतील सारे भांडवल- 
वाले एका सोद्यांत रोखीनें खरेदी करीळ ! एकट्या इंग्लंडने २ वर्षे ह 
युद्ध चालवले व रोज २० कोट रुपये खर्चे केला. गेल्या दोन वषीत 
इंग्लंडचे १५००० कोटी रुपये या युद्धापायी गेळे. त्याशिवाय किती 
घरदार, जहाजें आणि कारखाने यांचें नुकसान झाळें असेल यांचा 
हिशेबच नाहीं. हिंडुस्थानांताहि हे प्रश्न येतील. येथे असंख्य कार्याने 
गनध्णार आहेत आणि लकराकरतां शास्त्रसामुग्रीहि तयार होणार आहे 
अथात्‌ हिंदुस्थान स्वतंत्र झाला तरच ह्या गोष्टी होतील. पण येथे आज 
ना उद्यां पाश्चात्य राष्ट्रांतील परिस्थिति अवश्‍य निर्माण होईल. त्या वेळी 
हढुस्थान भांडवल्शाही राष्ट्र होणार, का समाजसत्तावादी राष्ट्र होणार 
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का गांधीवादी राष्ट्र होणार हा प्रश्न उद्धवल्याशिवाय रहाणार नाहीं. 
आजच भांडवलशाही का समाजसत्ताश्याही या वादाचे चटके बसू लागले 
आहेत. जसजशी संपत्ति वाढत जाईल व जसजसे आपण श्रीमंत होत 
जाऊं तसतसे हे प्रश्न आपल्यापुढें उभे राहतील. 

गांधीवाद त्याला काय उत्तर देणार हा प्रश्न आहे. गांधीवाद वैयाक्तिक 
चारित्यावर भर देतो हें वर सांगितलेंच, पण एखादी व्याक्ते जरी पिळ- 
ब्रणूक करणार्रा असली तरी निधिधारणेचे तत्त्व यशस्वी होणार नाहीं. 
समाजांत जसजश्ली सत्य व अहिंसेची तत्वे प्रसृत होतील तसतशी उच्च 
दर्जाची माणसें निमीण होतील व हा सिद्धांत यशस्वी होईल. 

पण येत्रे चालवा, त्यांपासून प्रचंड संपत्ति नि्मीण करा व ती संपत्ति 
5 [निधिधारक * म्हणून स्वतःजवळ ठेवा, यारेवर्जी यंत्रांना सर्वस्वी 
विरोध केला तर । गांधीवाद हा यंत्रावेरांधी वाद नाहीं असे सांगितलें 
जातें. आगगाड्या, मोटारी, मोठालीं जहाजें, विमाने, साखरेचे कारखाने, 
छापखाने, डोखंडाचे कारखाने, खाणी, वगैरेंना विरोध करावयाचें म्हटलें 
तर तें शक्‍य नाहीं. याकरतां गांघावाद जर तडजोड म्हणून यंत्रविरोध 
करीत नसेल तर गोष्ट वेगळी. तो व्यवहार म्हटला जाईल. कदाचित्‌ 
तडजोर्डाकरतां हे मोठाले धंदे राष्ट्राला आपल्या मालकीचेहि करावे लाग- 
तील. त्या धंद्यांची मालकी जर राष्ट्राकडे गेर्ला तर तेवब्यापुरता समाज- 
सत्तावाद राष्ट्राला मान्य करावा लागेल. इतर धंद्यांच्या बाबतींत काय 
करणार ? यंत्रांना परवानगी देणार का बेदी करणार १ अर्थात्‌ कायद्यानें 
ह्या गोष्टी करण्याविरुद्ध गांधीवाद असल्यामुळें तो फारतर त्रिनयंत्रानें 
चालविल्या जाणाऱ्या धेद्यांना संरक्षण व उत्तेजन देईल. त्यामुळें हस्त- 
व्यवसाय वाढतील, ग्रामोद्योगाचे पुनरु्ञीवन होईल आणि संपत्तीच्या 
साधनांचे केंद्रीकरण न होतां विकेंद्रीकरण होईल. तेव्हां मुख्य मुख्य 
उद्योगधंदे राष्ट्राच्या मालकीचे व इतर धंदे बिनयेत्राचे असा जर भेद 
केला तर खासगी व्याक्ति ह्या भयंकर श्रीमंत होणार नाहींत. कोणते धंदे 
राष्ट्राच्या मालकीचे करावयाचे व कोणते हाताने करावयाचे याचे स्पष्ट 
निदर्षीन व्हावयास पाहिजे. उदाहरणार्थ खादीचा धंदा घेतला तर त्याला 
सरक्षण म्हणून देशी गिरण्यांवर सपाटून जकात बसवली पाहिजेत. गिर- 
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णींचा माळ खादीच्या मालापेक्षां महाग केला पाहिजे. त्याभुळें चढा- 
ओढीचें तत्त्व दूर पडेळ; पण त्याला इलाज नार्ही. 


क 


अशा प्रकारे एक तर अनासक्त दत्तीची शीलवान माणसें तयार होणें हा 
एक संपत्तीच्या दुष्परिणामाविरुद्ध उयाय आहे किंवा दुसरा यंत्राविरुद्ध 
हस्तव्यवसायांना उत्तेजन देण्याचा उपाय आहे. पाहिला उपाय परिणाम- 
कारक व्हावयास कार काल वाट पहावी लागेल,. आणि तितकी वाट 
पाहूनाहे अपक्षेप्रमाणे फळ थेइलच अर्थ सांगवत. नाहीं. दसरा उपाय हा 
बराचसा यशस्वी होइल. त्यामुळें हस्तव्यवसाय व यंत्रे यांच्यामध्यें युडे 
हांताल ह खरं, पण सरकार जर दारिद्याच्या नाशाकरतां यंत्राला विरोध 
कराल तर त्यांत अपयश येणार नाही. पण याहि मागीत. लहानसहान: 
यंत्रांचे उ्चाटन होइल असें ना कारण. हस्तयवसायांना मिळालेल्या 
सरक्षणाविरुद्ध यंत्र लढत राहतील हं निश्चित आहे.. 


पण केव्हां ना केव्हां असा वाद निघण्याचा संभव आहे कीं जो 
सवच लहान-मोठ्या यंत्रांचा विरोधक; होईल. वास्तविक. गांधीवादानेंच 
यत्राळा सर्वस्वी विरोध करावयास हवा. तो विरोंध आगगारडीला जितका' 
करावयास हवा, तितका साध्या यंत्राळाहि करावयास हवा. ज्या वेळीं 
असत्य व हिंसा यांचे यांत्रिक संस्कर्तामध्यें असणारे सूक्ष्म जंतु नष्ट होतील 
त्यावेळीं यंत्रें हीं संहारक न ठरतां संरक्षक ठरतील. पण ही शक्‍यता 
: दिसत नाहीं, गांधीवादांतील * पू मनुष्य * लवकर निमाण होणें जितकें 
शक्‍य आहे, तितकेंच यंत्रें ही संरक्षक हाणें शक्‍य आहि. यंत्रांतीळ मानवी 
जीवनाची व उद्योगधद्याची संहारक शाक्ते. लक्षांत वेऊनच थत्रांना विरोधी 
असे तत्त्वज्ञान पुढें मागें निमीण होईल.. 

समाजसत्तावाद हा यंत्रविरोधी नाही एवढेंच' नव्हे तर यांत्रिक उत्पाद- 
दनाशवाय समाजसत्तावाद मूळ धरूंच शकत नाहीं. गांधीवाद हा बरा- 
चसा यंत्रविराधी आहे. त्यामुळें गांधीवाद व समाजसत्तावाद यांत 
तडजोड होणें कठीण आहे. तसेंच समाजसत्तावाद हा एक वबौद्िक, व 
आधिभोतिक वाद आहे. गांधीवादाची उभारणी सर्वस्वी आध्यात्मिक 
जावनावर आहे. गांधोवाद ई३श्रर मानतो; आत्मा मानतो, मोक्ष मानतो» 
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"पापपुण्य, अनासक्ति, प्रार्थना, वगेरे मानतो; तसा समाजवादाचा विश्वास 
-नाहीं. समाजवाद बुव्दीला पटेळ तीच गोष्ट खरी मानतो. या मूलभूत 
फरकामुळें दोन्ही वादांची तडजोड होणें कठीण आहि. 

गांधीवादी साधनाबद्दळ अत्यंत सावध असतात तसें समाजवादी 
नसतात. आहिंसेनें ध्येय साध्य होवो किंवा हिंसेनें होवो, सत्यानें होवो 
अगर असल्याने होवो, त्याबद्दल गांधीवाद जसा व जितका आग्रह 
घर्राल तसा समाजवाद घरणार नाही. गांधीवादाला सवे मानवा जावन 
बंदलावयाचें आहे. पण समाजवादाला भांडवलशाही व साम्राज्यशाही 
नष्ट करावयाची आहे. त्यांना असें वाटतें की, ऐतिहासिक 
प्रदत्ति बदलली, परिस्थिति पालटली म्हणजे समाज सुधारेल. 
परिस्थिति बदलणें हें ते महत्त्वाचें काये समजतात. ही परिस्थाते 
'होकांच्यामध्यें असळेला असंतोष व विरोध भडकवून बदलतां येते 
भविष्यकालीन राज्य तुमचें आहे व तें राज्य तुमच्या सवे आज्या- 
आकांक्षा पुरें कर्राल असें कामगार व शेतकऱ्यांना सांगितलें जातें. समाज- 
सत्ताब्राद्यांचें खराज्य हें आधिभोतिक सुखाचें उच्च स्थान आहे. प्रत्येक 

एगस्ाला सिनेमा, शिक्षण, हक्काची रजा, उत्तम अन्न, हवा खाण्याच्या 

एठिकार्णी जाण्याला परवानगी, नीटनेटके कपडे, सुखाची वहाने वगेरे समाज- 
-सत्ता राज्यपद्धतांत मिळतील. गांधीवादांत !काय आहे १ संयम, कष्ट 
आणणे सेवा.. 

समाजसत्तावादांत गरीब, श्रीमंत असे वर्गमेद केळे जातात. धनिक 
वर्गांचे उच्चाटन हें या सिद्धांताच्या यशस्वितेला आवश्‍यक मानले जाते. 
नवर्गकलहापासून समराजसत्तावाद अलिंत्त राहूं शकणार नाहीं. पण गांधीवाद 
हा वर्ग समन्वय करणारा वाद आहे. तो माणसामाणसांत भेद पाडण्या- 
रेवर्जी त्यांच्यांत सलोखा व सख्य घडवून आणू इच्छितो. व्यक्तीच्या 
-चारेत्रांत त्यागाने व सेवेने फरक घडवून आणतां येतो असा गांधी- 
वादाचा विश्वास, तेव्हां वर्गकलह व वर्गसमन्वय अशीं या दोन वादांची 
परस्परविरोधी स्वख्पें असल्यामुळें त्यांच्यांत तडजोड होगे कर्ठांण आहे. 

आज हिंदुस्थानांत गांधीवादी व समाजसत्तावादी हे दोबेहि 
आपापल्या तत्त्वज्ञानाला मुरड घाळून कॉंग्रेसच्या समायिक बेठकीवर 
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बसले आहेत. ते गांधींच्या नेतृत्वाखाली सरकारबरोबर लढतहि आहेत. 
पण त्यांच्यांत मोलिक भेद नाहींत असें नाहीं. समाजसत्तावादी आज 
खादी वापरत असला तरी गरिब्रीवर तो खरा उपाय नाहीं असें 
म्हणतोच. दोघांचींहि अंतःकरणें गरिबांची गरिब्री पाहून व्यथित होतात. 
पण समाजसत्तावादी आपलें अंतःकरण जास्त तुटतें असे म्हणतो आणि 
आपला मागं जास्त शास्त्रशुद्ध आहे असें सांगतो. समाजसत्तावाद्यांच्या 
भावना शुद्ध व कळकळीच्या नाहींत असे कोणी म्हणत नाहीं. त्यांच्याताहे 
उच्च नीतिमत्तेचीं माणसें आहेत. पण दोन्ही वादांत मूलय़राही व मह- 
तत्वाचे फरक आहेत. 

गांधीवादी हा कितीहि अपरिग्रही असळा व आपण संपत्तीचें निधिर 
धारक आहों असें मानत असला तरी तो रूढ अर्थानें समाजसत्तावादी 
ठरत नार्ही. कारण समाजसत्तावाद हा एक शास्त्रीय वाद आहे. तो जर 
पूर्णावस्थेळा गेला नसळा तरी जीवनाचे एक तत्त्व्ञान त्या वादाने 
निर्माण केळें आहे. जगांतील बहुतेक देश या वादाकडे फक्त आर्थिक 
दृष्टीने बघतात आणि विद्यमान आर्थिक शास्त्रामध्ये तो परिपूणीवस्थेला' 
गेला आहे असें समजतात. प्रत्येक दारेद्री माणूस हा समाजसत्तावार्दा 
नसतो. तो जर खासगी संपत्तीचा पुरस्कार करीत असेल तर त्याचे 
दारिद्य त्याचा समाजवादीव्रात्त सिद्ध करणार नार्ही, गांधीवाद हाहि 
असाच एक जीवनाचा वाद आहे. तोहि शास्त्रीय दृष्ट्या पूर्णत्वाला जात 
आहे. या वादांत जुन्या अध्यात्मशासत्राला उजळा देण्यापेक्षा नवें असे 
कांहॉंच नाही. गांधींनी त्याला व्यवहारांत आणून सोडला व सामान्य 
जीवनाचा दर्जा खूपच उंचविण्याचा प्रयत्न केळा. समाजसत्तावादा है 
कितीहि नीतिमान असले, तरी ते गांधीवादांतील श्रद्धा आत्मसात क्रू 
शकत नाहींत. बुद्धिग्राह्म तेंच सत्य असा त्यांचा मार्ग आहे. गांधी है 
श्रद्धा मानीत असले तरी बुद्दिप्रामाण्य मानीत नाहींत असें नाहो. ते 


र्य र 


तकॅककश नाहींत हाच दोघांत फरक. 


समाजसत्तावादानें गांधीवाद पत्करावयाचा म्हणजे आध्यात्मिक 
विचारसरणीचा स्वीकार करावयाचा, त्याचप्रमाणे गांधीवादानें समाज- 
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सत्तावादाचा स्वीकार करावयाचा म्हणजे आधिभौतिक भूमिकेवर यावया चें. 
अशा प्रकारची तडजोड ही काल्पानिकच ठरेल. तश्या तडजोडींत जिवंत- 
पणाचा अभाव दिसून येईल. वर दिलेल्या सर्व कारणांचा विचार करतां 
प्रत्येक वाद हा स्वतंत्रपणेंच वाढत जाणार आहे. साध्य, साधन वगेरे- 
मध्यें मूलभूत फरक दृष्टीस पडत असल्यामुळें त्यांच्यांत सलोखा राहिला 
म्हणजे पुष्कळ झालें. जगांत जर आहेंसा व सत्य नांदावयाचें असेल तर 
व्यक्तीचे चारित्र्य सुधारणें हें अधिक जरूर आहे. अक्षा चारित्र्यसंपन्न 
व्यक्तींचा समाज बनत गेला म्हणजेच परस्परांना परस्परांबद्दल जिव्हाळा 
व प्रेम वाटेळ, भावना जागत होतील आणि कततेव्यबुद्धि कार्यक्षम होईल. 
कायद्यानें एखादी सुधारणा होण्या ऐेवर्जा प्रेमाने झाळेली बरी. 


आहिसेचें स्वातंत्र्य 
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विधायक कार्यक्रमाला म० गांधी आहिंसात्मक स्वातंत्र्य म्हणतात. 
पुष्कळांना विधायक कार्यक्रमाचा आणि स्वातंत्र्याचा संबंध नार्ही 
असं वाटतें. स्वातंत्र्याचा अर्थ ते ब्राटिक्षांच्या पारतंत्र्यांतून मुक्तता 
असा करतात. असें पारतंत्र्य घाळवण्याकरतां पूर्वी कांहीं राष्ट्रांनीं गुत 
कट केले, हातांत शस्त्रे घेतली. आतां आपल्याला तें शकय वाटत नाहीं 
म्हणून म्हणा, किंवा सददास्त्र बंडाचे पुढारीपण घेणारा कोणी नाहो म्हणून 
म्हणा, किंवा गांधींचा मार्ग बुद्धीला पटला आणि तो आचरला गेला 
म्हणून म्हणा कॉंग्रेसने आहिंसावादाचा स्वीकार केला. ह्या आहिंसात्मक 


अहिंसेचे स्वातंत्र्य २०१ 


<»९.५.५.५.९/६/९.५/५/५-५.”५/५/५”५/५/५/५/५/५”४/५/४५”१” २८.२९ -५/५/५/५.५»५/५/५/५/५/५/५/५/५/५/५८४/८४८/४”*/५५८४४/५४४१ 


कायदेभंगाच्या पळीकडे मात्र जाण्याची कोणाची तयारा नाहीं. सामु- 
'दायिक कायदेभंग केला म्हणजे पूर्ण स्वराज्य आपल्याला मिळेल असें 
'कॉंग्रेसम'धीळ बऱ्याच जणांना वाटतें. पण म० गांधींना तसें वाटत नार्ही. 

म० गांधींनी कायदेभंगाचे तीन प्रकार केळे आहेत. (१) स्थानिक 
'गाऱ्हाणें दूर करण्याकरतां, (२) स्थानिक. जाग्रति करावी म्हणून 
आत्मनाक्याच्या तयारीने केळेला आणि ( ३ ) स्वातंत्र्याकरतां. पाहेल्या 
व दुसऱ्या प्रकाराला विधायक कार्यक्रमाची जरूरी नाही. चंपारण्यांत 
"गांधी जे सत्याग्रहाला प्रत्रत्त झाले ते आत्मार्पण करण्याच्या बुद्धीने. 
त्या वेळी चंपारण्यांत विधायक कार्य किती झालें आहे, याचा विचार 
त्यांनीं केला नव्हता. तशी स्थिति स्वातंत्र्याकरतां करावयाच्या कायदै- 
भंगार्ची नाहीं. 

स्वातंत्र्याकरतां कायदेभंग करगे याला गांधी म्हणतात अथोहि नाहीं. 
कायदेभंगाचा अंतिम हेठु किंवा अंतिम परिणाम स्वातंत्र्य होऊं शकेल. 
पंण हा परिणाम व्हावा म्हणून स्वातंत्र्याच्या लढ्याला योग्य स्वख्प द्लि 
पाहजे. १९३० चा लढा हा मिठाचा प्रश्न हाती घेऊन आणि १९४० 
चा लढा भाषण-स्वातंत्र्याचा प्रश्न हाती घेऊन लढवला गेला. ह्या दोन्ही 
ळढ्यांचा हेतु स्वातंत्र्यप्राते होता. एखाद्या विशिष्ट प्रश्नावर शाक्तिसर्वस्व 
वेचलें म्हणजे जनता लढण्याला प्रवृत्त होते आणि अधिकारीहि डळमळू 
लागतात. ह्या क्रमाने जर आपण एकेक जागा जिंकत गेलां व अघि-, 
काऱ्यांना नमवीत गेलो तर त्याचा होवट खातंत्र्यांत होतो. अधिकार्री | 
वंर्गाचें नीतिवैय॑ नष्ट करणं आणि जनतेचें नातिघेये वाढविणे हा या 
लढ्याचा उदेश असतो. 

जनंतेळा स्वातंब््याकरतां कराव्या लागणाऱ्या ह्या लढ्याचा क्रम मान्य 
होतो. पण त्यांना जर कांहीं पटत नसेल तर विधायक कार्यक्रम, म. गांधी 
तर विधायक कार्यक्रमाला इतके महत्त्व देतात काँ, तो कार्यक्रम पुरा 
क्रेळा म्हणजे कायदेभंग करण्याची जरूरांच नाहीं असें त्यांना वाटतं. 
विधायक कायक्रेम म्हणजेच आहिंसच स्वराज्य आहे. अज्ञा प्रकारचा 
विधायक कार्यक्रम राष्ट्र किंवा व्यक्ति पूर्णांशानें पार पाठूं शकत नाहींत, 
म्हणूनच कायदेभंगाची जरूरी लागते. 
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तेव्हां विधायक कार्यक्रमाची अपूर्णता ही कायदेभंगाळा कारणाभूत- 
होते. पण कायदेभंगाला जर विधायक कार्यक्रमाचा पाया नसेल. 
तर तो कायदेभंग यशस्वी होणार नार्ही. सरास्त्र युद्ध यगदास्वी 
होण्याला सुद्धां विधायक कार्यक्रम लागतो. जेव्हां आठ दहा 
नाग!रेक कारखान्यांत किंवा शेतावर राबतात, तेव्हां एक शिपाई 
लढू शकतो. युद्धाच्या सामानाची उणींव भासूं लागळी म्हणजे मोठा 
'योद्डा असळा तर्री त्याला माघार ध्यावी लागते. अहिसिचें युद्ध हें पूर्व- 
तेयारीशिवाय व जनतेच्या पाठिंब्याशिवाय लढतां येईल ही समजच 
चुकार्चा आहे. जनतेचा पाठिंबा हा नुसता तोंडाचा पाठिंबा नसावा. 
तसाच तो आंधळेपणानें दिळेळा पाठिंबा नसावा. तो बुद्धीला पटलेला 
आणणि उघड्या डोळ्यानें दिळेळा पाठिंबा असावा. - 


विधायक कार्यक्रमाची परिपूणेता झाली म्हणजे स्वातंत्र्याकरतां लढ- 
ण्याची जरूरी नाहीं असं जे महात्माजी म्हणतात, त्याचा अर्थ समजून. 
घेतला पाहिजे. स्वातंत्य हें कशाकरतां हवें असतें १ कोठल्याहि राष्ट्र 
तील व्यक्तींच्या कांही गरजा असतात व कांहीं मूलभूत हक्क असतात. 
प्रत्येक माणसाला अन्न, वस्त्र, घर, शिक्षण, यांची जरूरी असते. तसेंच 
त्याला लेखन, भाषण, संघटना स्वातंत्र्य लागत. आर्थिक व सामाजिक 
समतेचाहि त्याला जरूरी असते. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे व्यक्तीच्या 
किंवा समाजाच्या विकासाला पूर्ण बाव मिळणें याचाच अथ स्वातंत्र्य 
मिळणें हाय. या विकासाच्या आड स्वकीय किंवा परकीय आले म्हणजे 
सधष्रांला सुरवात होते. पारतंत्र्यामधध्ये अनेक कायद्यांच्या आणि शास्त्रां- 
च्या सिद्धतेने हा विकासाची प्रक्रिया गुदमरून टाकली जाते, म्हणूनच 
समाज क्रांतीकडे झुकू लागतो. 
विधायक कार्यक्रम करणें याचा अथर आत्मविकासाची प्रक्रिया पुरी 
पाडणें. पण त्या नंतर असा एखादा प्रसंग येईल कीं, ज्या वेळीं अधि- 
काऱ्यांबरोबर दोनं हात करावे लागतील. हा लढा पूणग आहिंसेनें लढणे 
| अगर्दी शक्‍य आहे व त्यांत यश मिळणें सुलभ आहे. आदर्श विधायक 
कायक्रम झाला म्हणजे काय होईल याचा आपण विचार करूं. जर 
समाजांत हिंदु-मुसलमान, स्पृद्य-अस्पृक्य यांची भांडणे नसतील, एवढेंच 
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नव्हे तर त्यांचें हार्दिक ऐक्य होईल,. गरीब व श्रीमत हे परस्परांना न 
छुबाडतां आर्थिक समता प्रस्थापित करतील, मृतावस्थेळा पोह चळेल्याः 
खेड्यांत नवचैतन्य संचरून ताँ जर स्वयंपूर्ण होतील, देशांतील गोरगरीब: 
वर्ग हा धरमादायाच्या पैक्यावर नव्हे, पण काम मिळून जर प्राथामिक 
गरजा पुऱ्या पाडू शकेल, जर निरक्षरता व अज्ञान यांचे उच्चाटन 
होईल, प्रत्येकाला आपल्या हक्काची जाणीव-होऊन त्याच्या ठिकाणी हे 
हक्क रक्षण करण्याला लागणारें आत्मबल संचरेळ व आपल्या देशांतील 
बांधवांकरतां वाटेल तो त्याग करण्या'ची त्याची मानसिक वाढ होईल 
तर त्या व्यक्तीवर, समाजावर किंवा राष्ट्रावर आक्रमण करणारी किंवा 
केलेली सत्ता कितीहि बलाढ्य असली तरी ती. सत्ता टिकणार नाहीां.-- 
अशा प्रकारची आदक्षी स्थाते येणे कठीण असतें. त्या. स्थितींत नेंभं- 
यता असते व आत्यंतिक त्यागाला तयारी असते, विघायक कायंक्रम 
याचा अर्थ व्यक्तीला किंवा व्यक्तिसमूहाळा लागणाऱ्या वस्तूची स्वयं- 
पूर्णता असा संकुचित घेतला जाईल तर ती चूक होईल. या वस्तूंचे 
उत्पादन हें विशिष्ट जाणिवेने झाळें पाहिजे. एखाद्या गांवांत एकादा 
श्रीमंत ग्रहस्थ भांडवळ घेऊन आला, त्यानें तेथ सारी शेतं खरेदी केलीं, 
यांत्रिक माग घातले, लोकांना शिक्षण दिलें, स्प्रयास्पृश्य, हिंडुसुसलमान 
हे भेद पेश्याच्या मदतीनें मिटवळे आगि इतर सुधारणा केल्या तर तें 
गांव आदश झालें असं आपण म्हणूं शक्रणार नाहीं. कारण त्या कार्यांत 
स्वावलंबन नाही, त्या का्यांधुळें निभेयता,. त्याग किंवा परस्परांबद्दल प्रेम 
हें उत्पन्न होऊ शकणार नाही. म्हणून त्याला विधायक कार्य असें 
गांधींच्या अथाने म्हणतां येणार नार्ही. ज्या कायानें आत्मविकासाची 
जाणीव होणार नाहीं तें विधायक कार्य नव्हे. सरकारी प्रयत्नाने आपण 
कोठें कोठें सहकारी पतपेढ्या, देती सुधारणा मेंडळें, शिक्षणप्रसाराच्या 
योजना वगैरे निघालेल्या पहातों, पण अशा प्रव्रत्नांचा परिणाम काय 
होतो हेंहि आपण पहातोच. महात्माजी खादीचा प्रचार करतातुः 
व त्यानें स्वराज्य मिळेळ असं सांगतात. त्यावर कांहोंजण 
असे विचारतात की, पूर्वी आमल्या खेड्यांत चरखे व माग 
चालूं असत, मग आम्ही परतंत्र: कां. झालो. ! त्याचे. उत्तर 
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प्कच., वस्तूंचे उत्पादन हें जर विशिष्ट भावनेने झालें नसेल 
तर तें निरुपयोगी ठरेल. म्हणून महात्माजी म्हणतात, एखाद्या विधवेनें 
हातांत चरखा घेणें आणि पं. जवाहरलालनें चरखा घेणे यांत फरक आहे. 
* विधवेला चरखा चार पैसे देईल, पण पं. जवाहरलाल यांच्या हातांतील 
चरखा हे स्वातंत्र्याचे साधन होईल. ? तेव्हां ज्या विधायक कायानें 
शक्तांची वाढ होणार नाही त॑ विधायक कार्यच नव्हँ. विधायक काये 
करून आपण आपली शाक्ति वाढवावयाची आहे आणि ती शाक्ते निर- 
निराळी कार्ये करून हृढ करावय़ाची आहे. विधायक कार्याने आपण 
आपली शक्ति संघटित करणार आहों हें ज्याला पटलें नाहीं, तो विधायक 
कायं करूच शकणार नाहीं. परस्परांबद्दलच्या सदूभावना किंवा प्रेम हा या 
कायाचा पाया आहे. ह्या सद्भावना व्यक्‍त करण्याचें साधन म्हणजे 
पॅवेधायक कार्यक्रम. त्या कार्यक्रमामधून स्वावलंबन, सहकाय, स्वये- 
झुगता ह] निमाण झाली पाहेजेत. त्यांतून त्यागाची. तयारी, निर्भयता 
आणि प्रांतिकार-शक्ति ही दृष्टांस पडली पाहिजे, आणि या सर्वांचा 
पारणाम स्वातत्र्यांत झाला पाहेजे. 
तेव्हां विधायक कार्यक्रमाचा प्रचार करणारांनी ह्या गोष्टी लक्षांत 
ठेवावयास हृब्या वेधायक कायं जितक्या प्रमाणांत यशस्वी होइल, 
तितक्या प्रमाणांत स्वराज्य जवळ आणतां येईल. विधायक कार्यकते है 
शांति-सेनेचे शिपाई होतात आणि जितके शिपाई जास्त, तितकी यक्षाची 
खात्रा आधंक, गांवागांवांतून जर ही स्वावलंबी वृत्ति संचरली, तर 
परक्या सरकारची सत्ता ठळी पडेळ आणि अक्षा गांवांवर कितीहि जुळूम 
केळे तरी त्यांच्या वृत्तीचा कणा मोडणार नाही. अर्शी आदश गांवें 
निर्माण करणें हेंच विधायक कार्याने साघावयाचें आहे 
हिंदुस्थान हा खेड्यांचा देश आहे. या खेड्यांना इंग्रजी अमलांत कीड 
छागला आहे. त्यांच्याकडे सरकार पद्यात नाही व त्यांच्या पुनर्धटनेचा विचार 
केरात नाही. त्यामुळें बहुतेक हिंदुत्थान मृत्युशय्येवर पडलेल्या एखाद्या 
आसन्नमरण रोग्याप्रमाणें झाला आहे. खेड्यांताल बुद्दिमत्ता, खेड्यांतील 
कौशल्य, तेथील कायकतृत्व यांचा नाश झाला आहे, तेथील निवडक 
एणसें शहरांत रहातात. त्यामुळे खेड्यांत चांगल्या माणसांचा अभाव 
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झाला आहे व या अभावामुळें खेड्यांत समाज विव्ातक अशा लोकांचें 
प्राबल्य झाळें आहे. ही स्थिति सुधारावयाची असेळ तर कतृत्ववान्‌ 
माणसं खेड्यांत गेळीं पाहिजेत व तेथील जीवनाची घडी बसविली. 
पाहिज. शाहरांत रहाणारा माणूस हें काम करूं शकणार नाहीं. सेवा- 
ग्राममध्यें गांधींचा रहाण्याचा उद्देश हाच आहे. सात लाख खेडी व 
जास्तींत जास्त ५० मोठी शहरें असा हा देश आहे. 

गांधींच्या विधायक कार्यक्रमांतील कलमें ही आर्थिक, सामाजिक व 
धार्मिक जीवन व्यापणारीं आहेत. त्या कलमांत वाढ करतां येणार नाहीं 
असं नाही. तशी वाढ कोणी केली तर त्याला गांधींचा विरोर्धाह होणार 
नाहीं. त्या कार्यक्रमाचा मूळ घटक खेडें हा आहे. खेड्यांत अजूनहि भयंकर 
अज्ञान व भयंकर दारिद्य आहे. समुद्राच्या पृष्ठझागावर जर्रा लाटांचा 
खळखळाट झाला, तरी आंतमध्ये जसा संथपणा असतो, तशी. खेड्यांची 
स्थिति आहे. किती राज्ये. आली. आणि गेलीं तरी आमच्या खेंड्यांवर 
त्याचा परिणाम झाला नाही. कां्हीना आपल्यावर परक्यांचें राज्य आहे 
हेंहि माहीत नाहीं. शहरांतल्या बऱ्यावाईट. संवयी तेथें गेल्या आहेत. 
शहरें व खेर्डी ह्यांचे दळणवळण वहातुक्रीच्या साधनांमुळे वाढलें आहे, व 
पूर्वीचा अलिततपणा आतां जात चालला आहे हे खरें आहे.. पण तेथे 
आळस, निराशा, उदासीनता, व कार्यकर्तृत्वाचा अभाव हा अद्याप. आहे 
तसाच आहे. जीवनाकडे पहाण्याचा त्यांचा दृष्टिकोण हा. भीतिप्रद 
आहे. जीवन ही शिक्षा आहे असं समजणारे किती तरी लोक सांपडतील... 
ही खेड्यांतील जनता म्हणजेच हिंदुस्थान असल्यामुळें हिंदुस्थानांत 
जाय्रति करणें म्हणजे खेड्यांत जाग्णति करणें होय. ह्या जनतेकरतां. 
स्वराज्याची अत्यंत निकड आहे. त 

खादी, प्रामोद्योग हे गांधींच्या विधायक कार्यक्रमाचे मध 
आहेत. शहरांत नसलेले व लेढ्यांत असलेले असे दोन. प्रश्न 
शहरांत हिंडु-मुसळमानांचे ढे आहेत पण खेड्यांत नाहींत. 
शहरांतून अस्पृरयता नष्ट होत चालली असली 
प्रमाव कमी झालेला नाही. प्रौढ-शिक्षण आणि 
( 138810 60५८७0). ) ह्याचाहि 


यबिंदु. 
आहेत. 

तसेंच. 
१ तर्री खेड्यांत तिचा 
धद्याच्या द्वारे शिक्षण 
खेड्यांना जास्तीत जास्त उपयोग. 
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आहि. राष्ट्रभाषा व स्वभाषा याची जरूरी शहरांना जास्त आहे. 
स्त्रियांच्या समान हक्काला मान्यता, तसेंच आर्थेक समता हे 
शहर व खेड्यांना सारखेच लागूं पडणारे प्रश्न आहित. खेड्यांचें आराग्य 
व खेड्यांची स्वच्छता हे तर सर्वस्वी खेड्यांचे प्रश्न आहेत. दारूबंदी 
ऱही सर्वत्र सारखाच आहे. 

अशा 'प्रकारें गांधीनी ही जी तेरा कलमी यादी दिली आहे, ती 
खेड्यांच्या करतांच प्रामुख्यानें दिली आहे. त्यांनीं शेतकरी, कामकरी व 
'विद्यार्थी यांच्याकरतां स्वतंत्र कार्यक्रम न देतां त्यांना हाच कार्यक्रम 
'करण्यास सांगितले आहे. 


स्वराज्याच्या इमारतीचे हे तेरा मजळे आहेत. यापेक्षां जास्त मजले 
'बांधूं नयेंत असें गांधी म्हणत नाहींत. या इमारतीचा पहिला मजला 
खादी आहे असें ते वारंवार बजावून सांगतात. त्यामुळें बाकीचे प्रश्न 
सोपे होतील अशी त्यांची धारणा आहे. 

हा तेरा कलमी कार्यक्रम पार पाडला म्हणजे आपण स्वराज्य मिळवू 
आणि मिळवलेलें स्वराज्य राखूं असें त्यांना वाटतें. ह्या कार्यक्रमाशिवाय 
स्वराज्य-प्रात्ती करतां केळे जाणारे प्रयत्न म्हणजे हातांवरून वारे गेलेल्या 
माणसानें चमचा उचलण्याचा प्रयत्न करण्यापैकी आहे असें गांधी 
म्हणतात. तेव्हां ह्या कार्यक्रम विशिष्ट भावनेनें करावयाचा आहे; खेड्यां- 
च्या पुनर्थटनेचा उद्देश त्यांत ठेवावयाचा आहे, आणि आर्थिक क्रांतीला 
सहाय्यभूत असणाऱ्या व समता स्थापन करणाऱ्या खादीला मध्यांब्रदु 
कल्पावय़ाचें आहे. गांधींच्या विधायक कायक्रमाचें थोडक्यांत असे 
स्वरूप आहे. 


युयुत्सु गांधीवाद ः : १४ 
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मै कहता हूं कि जीवन की जितनी विभूतियां हे 
सत्र मे अहिंसा का उपयोग है । याद रहे सत्य और 
अहिंसा मठवासी संन्यासियों के ल्यि हीनहीं हें | 
अदालते, धारा सभायें और इतर व्यवहारोमें भी 


य. आ 


सनातन सिद्धांत लागू होते हे । 
सवोद्‌य-१-१९३८ 
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म. गांधी हे आहिंसावादाचे पुरस्कर्ते म्हणून जसे ओळखले जातात. 
तसेच राजकारणाचे पुढारी म्हणून ओळखले जातात. राजकारणांत 
गांधीर्नी अहिंसा आणली म्हणून त्यांचे महात्मेपण जास्त प्रासेद्कांला 
आलें. हिंदुस्थानांत म. गांधी हे राजकीय लढा ळढत आहित, म्हणून 
त्याच्यामागे असंख्य लोक आहेत. ते जर राजकारणांत आले नसते तर 
त्यांच्या लोकाप्रेयतेची व्याप्ति इतकी झाली नसती. या त्यांच्या लोंक- 
प्रेयतेंच रहस्य “ अहिंसात्मक प्रातिकार ? यांतच आहे. गांधीनी आतां- 
पर्यंत अहिंसात्मक प्रातिकाराचे अनेक लढे लढवले, पण पुष्कळांना अद्याप 
हा मार्ग यशस्वी होईल, अर्शी खात्री वाटत नार्ही. त्यांना स्वाभा।वक- 
पणे असेच वाटते कीं, निःशस्त्र लोकांना कोणतीहि सक्षत्त्र सत्ता सहज 
जिंकू शकेल, इराण, अफगाणिस्थानसारखीं छोटीशी सद्ास्त्र राष्ट्रेहि हिंदु- 
स्थानसारख्या मोठ्या राष्ट्राला पादाक्रांत करूं शाकतील असा त्यांचा 
विश्वास आहे. नेःदास्त्र राष्ट्र हें सगास्त्र जेत्या राष्ट्राच्या पकडीतून स्वतच 
होऊ शकणार नाही, असेंहि त्यांना वाटतें. तेव्हां पारतंत्र्यांतून स्वात- 
त्यांत जाणें आगि स्वतत्र झाल्यावर तें स्वातत्र्य शास्त्रांशिवाय टिकवण 
अशक्य आहे, असें बऱ्याच जणांचे म्हणणें आहे. 


गांधीवादाची उपयुक्तता तशीच परीक्षा अहिंसात्मक प्रतिकारांत 
हाणार आहे. हिंसेऐेव्जा अहिंसेने काये होऊं शकले तर जगांतल 
कोठलेंहि सुष्ट अगर दुष्ट राष्ट्र आपल्या लोकांचे प्राण रणांगणावर जाऊ 
देणार नाहीं, लोकांच्या तोंडचा घास काढून आज सवे राष्ट्रे संहारक 
साधनें पुष्ट करीत आहेत. तेव्हां शांततेच्या काळांत लोकांना उपाश्ा 
मारायचे आणि लढाईच्या काळांत त्यांच प्राण घ्यायचे ही मोठीदशा 
स्पृहणीय गोष्ट आहे असं त्यांचें मत नार्ही. प्राण: घेण्यांत कोणालाह 
आनंद होत नार्ही. पण प्राण घेतल्याने लवकर काम होतें म्हणून 
लढाया व युद्धे केलां जातात. पाश्रात्य राष्ट्रांत शांततावाद्यांचा एक पंथ 
आहे. हा पंथ रक्‍तपात टाळावेत या मताचा आहे. पण तो आहिंसावादा- 
इतका विचाराने पुढें गेळेळा नाहीं, आणि आचाराला तर त्याने सुरवाताहि 
केलेली नाहीं. निःशस्त्रीकरण करणें, राष्ट्रसघासारखी संस्था स्थापण; 
आंतरराष्ट्रीय सैन्य उमारणें, निःपक्षपाती वृत्तीचा आंतरराष्ट्राय 
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य ्क्ककका 


न्यायाधीश नेमणे वगेरे पुष्कळ सूचना युद्धे टाळण्याकरतां करण्यांत 
* येतात. पण ह्या सर्व योजना जरी प्रामाणिक असल्या तरी 
प्रातेपक्षाचें बळ अक्शा युकत्यांनीं कमी करावें हा त्यांत उद्देश नसतो 
असें नार्ही. तेव्हां जगांतील प्रत्येक राष्ट्राची वृत्ति जोंवर युद्धाकडे 
कललेली आहे तोंवर अक्या शांतता स्थापनेच्या प्रयत्नांना यश येण्याची 
फारशी आशा नाहीं. त्यामुळें युद्ध हें अटळ आहे असें समजून ऱचालणें 
जरूर आहे. युद्धे कमी होण्याऐवजी युद्धाची संहारक साधनें ही जास्त 
जास्त भाप्रण होत जाणार हेंहि घरून चाळले पाहिजे. अद्या स्थितींत 
आहिंसात्मक प्रतिकार कसा टिकाव धरणार हा खरोखर विचार करण्या- 
सारखा प्रश्न आहे. 
अहिंसात्मक प्रतिकार करणें याचा अर्थ स्वतःचें नुकसान होऊं न 
देतां यश पदरांत पडणें असा करतां कामा नये. हा प्रतिकार करणारांना 
पहिली गोष्ट कोणती करावयास हवी असेल तर आत्यंतिक त्यागाची. 
जीवनाबददलर्चा आद्या सोडल्याशित्राय असा प्रतिकार करतांच येणे शक्‍य 
- नाहीं. हिंसात्मक प्रातिकारापेक्षांहि अहिंसात्मक प्रातिकारांत पहिल्या 
पहिल्यानें अधिक प्राणह्याने होण्याचा संभव असतो. तेव्हां देहत्यागाला 
जो तयार होऊं शकतो, तोच अहिंसात्मक सेन्यांतला शिपाई होऊं 
शकतो. या दलांत हिंसादलाप्रमाणेंच शिस्त पाहिजे. आणि तिसरा 
शुण म्हणजे संयम पाहिजे. प्रात्तेपक्षी आपल्याला हिंसेला प्रवृत्त करप्याचा 
संतत प्रयत्न करात राहील, त्या करतां तो चिडर्वाल, राग उत्पन्न करील, 
हवेष व तिरस्कार निर्माण करील. ह्या सर्व क्षोमजनक प्रकारांपासून 
आल््त राहावयाचे असेल तर संयम केला पाहिजे. अक्रोधाने क्रोध 
जिंकला पाहिजे. लढणाऱ्या शिपायांत प्राणत्यागाचा तयारी व शिस्त 
असते. त्याचप्रमाणें अहिंसेने लढणाऱ्या शिपायांत प्राणत्यागाची तयारी 
च शिस्त असणें जरूर असतें. 
अहिंसात्मक प्रतिकार करणारांनी परस्परांत पू! 
पाहिजे. जर आपसांत वागतांना हिंसावृत्ति 
कर्धीहि यद्वादायी होणार नाहीं. समाजाच्या 
अधिकाराच्या जागेचा लोम धरतां कामा नथे ी 
क. 


ण॑आहिंसा वाढवली 
असेळ तर तो लढा 
घटकांनी कोणत्याहि 
दुसऱ्यावर सत्ता गाज- 
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वण्याची इच्छा करतां कामा नये व त्यांच्यावर जत्ररदस्ती करता. 
कामा नये. मृत्यूला तयार असणारा मनुष्य भित्रा नसतो अर्से 

समजूं नये. भीतीवर जय मिळण्यास मनावर ताबा लागतो. तो ताक 

नीतिमत्तच्या वाढीशिवाय येत नाही. हिंसात्मक युद्धांत शिपाई ब्रेमान 

होऊन लढत असतात. त्यांच्या मेंदूंत एक प्रकारची विकृति झालेली 

असते. अईदिंसात्मक्र युद्धांतहे असा केफ चढतो. भावनेचा प्रचंड सळ- 

सळाट दोन्ही प्रकरांत सारखाच ब्रेमान करीत असतो. पण अहिसात्मक्र 

प्रतिक्रार हा पुष्कळ वेळां अगर्दी भावनारह्ित वातावरणांत करावा लागतो. 

त्या वेळीं तुमच्या प्रतिक्राराळा उत्तेजन देण्या रऐेवर्जी विरोधच होत 

असतो. अशा वेळीं श्रद्धा हीच मदतीला येते. या श्रद्धेच्या बळावर तुम्ही 

प्रतिकार करीत रहातां. लोक तुम्हांला वेडे म्हणतात, तुमची निर्भर्त्सना 

करतात, किंबहुना तुमचा छळाहि करतात. पण या सर्व संकटांना तोंड 

देऊन अंतरात्म्याच्या शांत प्रकाशांत आपण आपला मार्ग आक्रमत 

राहिले पाहिजे. 


आपसांत पूर्ण अहिंसेचें वातावरण हवे असतें असे वर सांगितलें. हॅ 
वातावरण कसें निमोण हॉइल ! जेथें एकमेकांच्या स्वाथीचा संतर्षे होतो 
तेथें हिंसावृत्तींची ज्वाला पेट घेते. हिंसेचे मूळ अथे ब काम आहे. 
मोक्षाकरतां कोणी कोगाची डदिंसा करीत नार्ही. पण धर्माकरतां हिंसा 
होते. तेव्हां धर्म, अर्थ बव काम या तान हिंसेच्या प्रेरक कारणांचा जर 
बंदोबस्त करतां आळा तर आपसांत पूर्ण ऐक्य व अहिंसाद्रत्ति निर्माण 
होईल. चरख्याची संल्क्ाते ही आर्थिक कारणांकरतां जळणारी अंतः- 
' करणें शमवू श%ल. चरख्याची संस्काते याचा अर्थ भांडवलय्याही 
अ प्रात्ते ज्या यंत्राच्या संस्कृर्तानें वाढणार नार्ही अशी संस्काते. प्रत्येकार्ने 
स्वतःच्या गरजा स्वतः अगर आपसांत दारीरश्रम करून भागवण्याचा 
निश्चय केळा तर कोणाहिजवळ हेवा वाटण्याइकी संपत्ति जमणार 
नाही. आज परस्परांत र्जा भांडर्गे होतात त्याळा मुख्य कारण 
पैसा आहे. वास्तत्रिक पैसा हा श्रमाच्या मोबदल्याचे एक साधन 
आहे. पण आज तेंच साध्य झाळें आहे. अनेक लोकांचे श्रम पैश्याच्या 
रूपानें पेटीत कोंडून ठेवतां येतात अद्यी आजची स्थिति आहे. मु” 
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ष्याचा स्वभाव जरूरीपुरते श्रम करावेत या इृत्तीचा नाही. कारण तो 
दारिद्याला भींत असतो. पुढल्या वर्षी पाऊस पडला नार्ही, किंवा हात- 
'पाय चाळले नाहींत किंवा आलेलें पीक रोगांनी खावून टाकलें तर 
आपण कसें जगणार अक्यी भीति त्याला वाटत असते. तेव्हां पैशाचा 
संग्रह केला पाहिजे असें तत्त्व सर्वमान्य होतें. त्या संग्रहाला नंतर 
मयोदा उरत नाहींत व माणसांतली माणुसर्का नष्ट होते. जगांत चाल- 
वेळीं युद्धे व क्रांत्या या अथैसपादन व अर्थसंचय़ांमुळें होत असतात. 
हा अनर्थ टाळावयाचा अतेळ तर चरख्याकडे वळळें पाहिजे, चरख्याचा 
अ जरूर तितर्के अन्नवस्र ज्या साधनाने मिळवितां येतें, ज्यांत स्पर्धा 
नसते, पण सहकार्थ असते, ज्यामुळे इतर हस्तव्यवसाय सुरू होऊ शक- 
-तात असे साधन हा होय. पैशावर ताबा म्हणजे एका विशिष्ट प्रत्तीवर 
ताबा. हा ताब्रा मिळाल्यावर चैन किंवा विलास यांचे क्षेत्र सुचित 
होते. जितका पैसा जास्त, तितक्री विलासाप्रियता अधिक्र, त्याच्या उलट 
येश्ाच्या मार्गे जितके जितके जास्त लागावे ळागतें. तितक्रे तितके श्रम 
अधिक करावे लागतात व ते श्रम करूनडदि दारिद्य वाढतच असतं. तेव्हां 
अभरैप्रधान संस्कृति हो गरीबाला जमीनदोस्त करते व श्रीमंत,ला 'चडेल 
वरते आणि दोघांनाहि उच्च विचारांपासून दूर ठेवते. 

अ्थाप्रमार्गेच कामाचेंहि आहे. अर्थावर काम अवलंबून असतो. 
म. गांधीनी कामाच्या बाबतींत बत्रह्मचय, संयम वगैरे उपाय सांगितले. 
आहेत. आधुनिक वाड्यय हें कामवृत्ति वाढवीत असतें. धर्माच्या 
बाबतीत गांधी समभाव ठेवावा असें सांगतात. हिंदुस्थानांत धार्मिक 
मांडगे हीं इतकी विकोपाला गेळेलीं आहेत का, त्या एकाच कारणामुळें 
परकी सत्ता येथून हळू शकत नार्ही. तेव्हां अथेप्रधान संस्कृतीला पायबंद 
घालळण्याकरतां ग्रामोद्योग, चरखा व वर्ग-समन्वय; काम-प्रधान प्रवृत्तीला 
संयम व मनोनिग्रह$ आणि धर्म-प्रधान संस्कृतीच्या दुष्परिणामाकरतां 
'समानत्वाची भावना गांधीनी सांगितली आहे. 

तीन संस्कृतीतील ह्या विकृति टाळल्या म्हणजे आपसांत पूर्ण 
आहिंसेची, ऐक्याची भावना वाढत जाईल. हांच वृत्ति ला राष्ट्राचे 
सामथ्य॑ होतें. अशा राष्ट्रावर स्वारी करण्यास परके राष्ट्र बहुतकरून 
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येणार नाही. आणि आलें तर त्या राष्ट्राला आक्रमक राष्ट्राचा पुरा' 
समाचार घेतां येईल, जपान, जमनीसारखे राष्ट्र हिंदुस्थानवर चाल: 
करून आलें तर हिंदुस्थान अहिंसेने कसा प्रातिकार कर्राळ असा प्रश्न 
नेहमी विचारला जातो. हिंदुस्थानचे आजचें स्वरूप लक्षांत घेतलें: 
म्हणजे हा प्रतिकार करणें जमणार नाहीं असं म्हणावें लागतें. त्याचे 
कारण उघड आहे. एखाद्याच्या मानेवर जर भारी वजनाचे पोते फार 
वेळ ठेवलें असलें तर तो तें पोतें आपलें सारें बळ एकवटून फेकून देऊं 
शकेल, पण दुसरा एखादा त्याहीपेक्षां जास्त वजनाचें पोते त्याच्या: 
मानेवर ठेवण्यास आला तर तो खचलेला माणूस त्याला प्रतिकार .करूं 
शकणार नाही. हिंदुस्थानचे असेंच झालें आहे. अद्याप हिंदुस्थान 
परतंत्र आहे, एवढेंच नव्हे तर तो निःशस्त्र असूनहि स्वतंत्र होण्याचा 
मार्गे हिंसा का अहिंसा याबद्दल चर्चा करीत आहे. कांहीं जण नुसत्या 
ब्रिटिशांच्या मनधरणानें खतंत्र होऊं असें मानतात; तर कांहींनाः 
स्वातंत्र्य हें जेपणारें नसल्यामुळें पारतंत्र्यच चांगळें वाटतें. दुसरें कार्ही 
धर्माची भांडणे मांडत आहेत व ते स्वतःला काय मिळावे यापेक्षां 
दुसऱ्याला काय मिळूं नये याकडेच जास्त लक्ष देतात. अशा प्रकारच्या 
देशापुढे स्वातंत्र्याचा प्रश्न टाकणेंहि घाडसाचें वाटतें. पारतंत्र्यामुळें 
औदार्य, प्रामाणिकपण|, राष्ट्रीयद्वत्त अगर देशावरील प्रेम यांचा बराच 
अभाव येथें दिसतो. इंग्लंड, जमनी किंवा रशियाकडे दृष्टि फेकली तर 
तेथे एक चार्यिळ किंवा एक हिटळर किंबा एक स्टालिन सवाच्या अंतः- 
करणांत संचरळेला दिसतो. तेव्हां हिंदुस्थानावर हिटलरची स्वार्रा' 
झाली तर हिंदुस्थान आहिसेनें यदस्वी प्रतिकार करील काय हा प्रश्न, 
विचारण्यापूर्वी कोणत्या गुणांनी युक्त. असलेला हिंदुस्थान हा प्रातेप्रश्न 
विचारणे जरूर आहे. आजचा हिंदुस्थान मात्र वरीळ कारणाकरतां 
प्रतिकार करू शकणार नाहीं. 


हिंसेच्या युद्धांत ज्याप्रमाणें राष्ट्राला तयारी करण्याकरतां अनेक्र वर्णे 
लागतात, त्याप्रमाणें अहिंसेच्या युद्धालाहि लागतात. आहिंसेची हेटाळणी 
करून व त्या भार्गाने कांही होणार नाही असा अजाण माणसानेहि 
सिद्धांत सांगून अहिंसेचा मार्ग यशस्वी होत नसतो.. त्यांत कमीत कमी» 
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पुढाऱ्यांची आज्ञा मानण्याची तयारी व कराव्या लागणाऱ्या त्यागाला 
सिद्धता एवढ्या गोष्टी पाहिजेत. ही तयारी जर झाली तर आहिंसेर्ने 
आ्रतिकार करतां येईल व त्यांत यश्याहे मिळेळ, अहिंसा ही एक प्रबळ 
आक्ति आहे; ही शक्ति ज्याच्या अंगांत असेल तो मरेल, पण वांकणार 
नाही, एवढी जाणीव प्रतिकार करणाऱ्यांत असली पाहिजे. 


जर्मनी हिंदुस्थानच्या ॥क्रिनाऱ्यावर उतरणार नाही असे नाही. विमाने, 
जहाजें नष्ट करण्याची साधनें हिंदुस्थान जवळ नार्हीत, तो आल्यावर 
भयंकर प्राणहानीहि करील, असे करण्याचा उद्देश भाते उत्पन्न 
करण्याचा अघतेळ, पण त्यानंतरच लढ्याला सुरवात होईल 
बॉब-गोळ्यांनीं मुळूख जिंकतां येतात, पण माणसें ज़ंकतां येत नार्हीत 
हें हिंदुस्थानला तिद्ध करावें लागेळ, आगि माणसें जर जिंकतां आली 
नाहीत, तर जिंकलेले मुळूखाहे सोडून द्यावे लागतात. फ्रान्समध्ये किंवा 
नोवेमध्ये जर्मनसत्ता असप्याचें कारण त्यानें तेथील माणसें जिंकली हें 
होय. क्रेंच लोक प्राणहरणाळा भ्याळे व शरण आले. तसे हिंदुस्थानचे 
लोक हरण आळे तर फ़रान्सची जी द्या झाली ती आमची होईल. पण 
हिंदुत्थान जर जर्मनीश्ी कोणत्याहि प्रकारचें सहकार्य करणार नार्ही, 
त्यांना लागणारी लूट, किंवा कच्चा माळ प्राण गेला तरीहि देणार 
नसेळ तरच हा लढा लढतां येईल. हाच खरी पर्रक्षेची वेळ असते व 
त्यांत माणसें टिकाव धरूं शकत नाहींत. भित्रा माणूस जिवाच्या भयानें 
च लच्या माणूस खार्थाच्या लोभाने खचतो. अशीं मित्री व ठर्ची माणसें 
इनिवडून काढून दूर ठेवावी ळागर्ताळ, शत्रूच्या सामदंडाळा जर तीं बळी 
पडली तर अपयक्षाची पाऊलवाट पडूं लागेल. ही फितुरी होऊं नये 
म्हणूनच वारित्र्याचा दर्जा वाढवावा लागतो, येणाऱ्या शात्रूळा आपण 
आंत ब्रेऊन जर वेढा दिला तरच त्याचें अंतःकरण बदलेल किंवा तो 
नाइलाज होऊन मुळ सोडून तरी जाईल. हें अहिंसेच्या युद्धाचे अत्यंत । 
स्थूल स्वरूप आहे. त्यांत मुख्य दृष्टि एकच आहे. हिंसेचा लढा शात्नांनी प 
ळढावा लागतो, तसा आहिंसेचा लढा प्रबळ इच्छाशक्तीने लढावा 
जागतो. हा तयारी ज्या राष्ट्राची असेल ते राष्ट्र यश संपादन करील. 
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हिंसाप्रधान सत्ता आक्रमण करून प्रेतांचे खच पाडते. ही भीषण 
प्राणहमानि पाहिल्यावर मनुष्य शरण येतो. त्याला असें वाटतें काँ, हिंसा- 
त्मक बळांत आपण कमी ठरलो, तेव्हां वेडेपणा करून प्राण घालविण्या- 
पेक्षां दाह्यमणपणा करून शरण गेलेले बरे. या शरणागतीमुळें त्याचे प्राण 
वाचतात पण नैतिक दृष्टया त्याचे प्राण जातात. ज्याचे शारीरिक बल 
जास्त त्या'चें राज्य व त्याची सत्ता असा जगांतील नियम आहे. ज्याचे 
नैतिक बल जास्त त्याची सत्ता असा नियम नाहीं. शारारिक . बलालाः 
नेतिक बलाची थोडीक्यी जोड दिली म्हणजे झालें असें समजण्यांत येतें. 
निदान खोट्या नैतिक बळाचा तरी देखावा शास्त्रप्रधान राष्ट्रांना करावा 
लागतो. गांधीवाद असं म्हणेल काँ, ज्याचें नीतिबळ जास्त त्याची! 
सत्ता असा नियम प्रस्थापित व्हावयास हवा. हा नियम प्रस्थापित कर- 
ण्यास शास्त्रबळ उपयोगी पडणार नार्ही, नीतिबलाचाच उपयोग करावाः 
गेळ, तेव्हां हिटळरबरोबर किंवा कोणत्याहि शाष्त्रधारी सत्तेबरो बर. 
आहिंसावाद्यांचे युद्ध झालें तर त्या दास्त्रयुद्धांत शास्त्ररह्वत सत्तेचा जय. 
कसा होईल ?! पण या शास्त्राच्या युद्धानंतर जो अहिंसेच्या साधनानें नेतिक. 
लढा होइल त्या लढ्यांत अहिंसात्मक शक्तीचा जयचच झाला पाहिजे. 


तेव्हां अहिंसात्मक लढा म्हणजे मशिनगन्स किंवा बॉब वर्षांव 
करणारी विमाने चाळून आलीं असतां त्यांना हातांत काठ्याहि न त्रेता 
प्रातेकार करणे असा नार्ही. पहिला शस्त्रांचा हला हा सहन करावाच्छ 
लागेल, कदाचित्‌ ते एकपक्षीय युद्ध असल्यामुळें त्यांत मनुष्य व द्रव्य” 
हानि कमी होइल, कद|चित जास्तहि होईल. त्यांत निरपराधी लोक 
बळी पडतील. आजच्या युद्धांत नागरी जनताच विमानांना बळी पडले 
व ती बरिनळढाऊ असते. तेव्हां हिंसात्मक युद्वाला हिंतेने तोंड देतांना' 
जितकी मनुष्यह्याने होते, तितकीच किंवा बिलकूल प्रतिकार न केल्या- 
मुळें कर्मा होईल. त्यानंतर अहिंसेचा शिस्तवार व आत्मक्लेश सहन 
करून प्रतिक्रार होईल, त्यांत सारे नागरिक सैनिक होईल ब प्रत्येक 
थर हे शक्षविर््ध ळढवावे लागेल. तुमच्या इच्छारद्याक्ति विरुद्ध परका 
चु राज्य कसे स्थापणार ! तुमच राज्य त्याला संपत्ताकरतां हवे असते 
छेमच्या देशांतून सोन, रुपं, धान्य अगर इतर क्या माल नेतां यावर 
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आणि तुमचा देश त्याच्या पक्का मालाकरतां गिऱ्हाईक म्हणून मिळावा 
हा त्याचा हेतु असतो. जर या अहिंसात्मक युद्धांत जनतेने कच्चा माल 
जरूरीपेक्षा जास्त पिकवला नाही. अगर पिकला तरी खुर्षानें देण्या*चें 
नाकारलें तर परकी सत्ता आपल्या देशांतील मजूर आणून तुमच्यावर 
सक्ति करू, शकणार नाहीं.-पण परक्या देशांतून मजूर आणलें तरा त्यांचे 
जीवित अशक्य करून टाकण्याची शक्ति जर ग्रभावी झाली तर ते तेथें 
राहूं शकणार नार्हीत. 

ही अहिंसात्मक युद्धाची कल्पना आतांपर्यंत झालेल्या लढ्थांवरून 
केळी आहे. ती कल्पना अनुभवाप्रमाणें बदलत जाईल व सदास्त्र युद्धाचे 
जसे शास्र बनलें तसे निःशस्र युद्धाचैहि शास्र बनेल, हिटलरजवळ 
प्रत्येक देशाचा अत्यंत सूक्ष्म असा नकाशा आहे. एवढेंच नव्हें, तर 
कोठल्या गांबी किती पाऊस पडेल, हवा कशी असेल याची अचुक भविष्यें 
करणारे श्ास्त्रत्ञ आहेत. ही सर्व माहिती नेतिक किंवा अहिंसात्मक 
ळढ्याला लागेल व झात्रूळा कसें तोंड द्यावयाचें याच्या योजनाहि 
आंखाव्या लागतील. त्याकरतां श्ांति-दळेंहि उभारावी लागतील. ता द्लें 
आजच्याप्रमाणें असगार नार्हीत. त्यांतील सैनिक हे आत्मद्लेशाला किती 
तयार आहेत यांवर त्यांचा निवड अवलंबून राहील. पण अर्शी दले 
उभारल्याशिवाय आहिंसेच्या मागीनें लढा लढतां येईल ही कल्पना करणेंहि 
चूक आहे. 

जगांत अशी युडें कोठें झाली नाहींत हें खरे आहे. पण हिंसेच्या 
अतिरेकानंतर एक तर लढणारी राष्ट्र नष्ट झाली पाहिजेत किंवा हिंसेपासून 
परावृत्त झाली पाहिजेत. ज्यावेळी एक राष्ट्र हिंसाप्रधान व टुसरे अहिसा- 
प्रधान असेल त्यावेळी वर सांगितल्याप्रमाणे लढे होतील. पण जेव्हां दोन्ही 
राष्ट्रे अहिंसाप्रचान असतील तेव्हां जर दोन्ही राष्ट्रांनीं आहिसेनें प्रतिकार 
करण्याचे ठरावेळें तर त्यांत सत्य कोणाचें, असत्य कोणाचें, न्याय्य कोण 
अन्याय्य कोण हें परक्याळा समजणें कठीण जाईल. पण आहिंसात्मक ' 
साधनांचे एक वैशिष्टय आहे. ह्या साधनांवर ज्याचा विश्वास 
असता त्यांच्या सूक्ष्म शाक्ते वब माणुसकी जागत झालेली 
असते, त्यामुळें अश्या दोन राष्ट्रांत आहिसात्मक लढ्याचे प्रसंग येणार 
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. नाहींत, आलेच तर त्यांचा निर्णय त्रयस्थाकडून करून घेतला जाईल व 
तो निर्णय समाधानकारक वाटला नाही आणि लढ्याचा प्रसंग आलाच, 
तर त्याचे परिणाम प्राण अगर संपात्ति यांचा नाश होण्यांत होणार नाहीत, 
। हं निश्चित आहे. 

म. गांधी हेच या अहिंसात्मक लढ्याचे प्रणेते आहेत. त्यांनी या लढ्याचे 
एक शास्र बनाविलें आहे. अजून तें शास्त्र संरक्षक स्वरूपाचे आहे, आक्र- 
मक स्वख्पाचें नाही. इंग्रजांच्या बरोबरच आतांपयेत म. गांधीनी लढे 
ळढावेळे व ते लढे निरनिराळे अन्याय दूर करण्याकरतां लढविण्यांत 
आलें. १९३० सालचा भिठाचा कायदेभंग - हा मिठाकरतां असला तरी 
तो मुख्यतः स्वराज्याकरतां होता. १९३२ चा ठढढा हा सर्वस्वी हिंदु- 
स्थानवर लादला होता. तेव्हां तो संरक्षणपपरच होता. १९४० चा 
लढा हाहि स्वातत्र्याकरतां असला तरी भापण-स्वातंत्र्य हें त्यांत प्रधान 
होतें. याखेरीज खेडा, चंपारण्य, बाडोंळी द. आफ्रिका वगैरे 
ठिकाणचे लढे हे स्थानिक गाऱ्हाण्यांकरतां होते. 

या लढ्यांतील बऱ्याच लढब्यांत गांधींना यश मिळालें. १ ९३० सार्ली 
तर देशाला अभिमान वाटेळ अक्षया प्रकारची बराधरच्या नात्याने 
सरकार बरोबर तडजोड झाली. अत्यंत नेराद्याच्या कालांत गांधींना 
.मिळत गेळेळें यश हें लोकांच्या आशा व आकांक्षा पल्लवित करीत गेलें. 
पण लोकांना यश तेवढें हवें असते आणि त्याग नको असतो; 
किंवा ज्या मागीन यश मिळतें त्या मार्गांचा अवळू्ंबं करावयास नको 
असतो. तथापे जो पुढारी सतत विजय मिळवतो, त्याच्या मागें जनता 
जाते हें खरें. गांधींचे असेंच झालें. द, आफ्रिकेत यश मिळवून आल्यामुळे 
गांधीचे नांव आधींच मोठें झालें होते. पेक्ाळा मोठेपणांत स्थान असतें 
हें खरें आहे. पण व्हिक्टर ससून क्रिंत्रा टाटा हे महात्मा होऊ शकत 
नाहीत. तेव्हां स्वतःजवळ पैसा असणे अगर पैसेवार्ली माणसें स्वतःच्या 
आसपास असणें यांचा व मोठेपणाचा कांही संबंध नार्ही. पुढारीपण 
हें कायीनें व पराक्रमाने मिळते, तें नुसत्या लेखणीने, पेशाने किंवा वाणीने 
किंबा पूर्व जांच्या पुण्याईने मिळत नाही. तें टिकविण्यासहि सतत पराक्रम 
करावा लागतो व जनतेला विजय मिळवून द्यावे लागतात. 
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द्वेष्रानंहि पुढारीपण मिळतें. द्वेप्रांतून हि विजय निमाण होत असतात पण 
ते अल्पकाळ टिकणारे असतात आणि त्यामुळें समाजाची प्रगाति होत नाहीं. 

म. गांधींनी आपल्या आहिसाप्रधान साधनांनी जे यशस्वी लढे लढविले, 
'त्याची एक पद्धताहि त्यांनीं घाळून दिली. ते अगदी साधा प्रश्न घेतात व 
'त्यावर सारी शक्ति खर्च करतात. तो प्रश्न नैतिक असतो व कोणलाहि तो 
कळूं शकतो. १९३० चा स्वराज्याचा लढा साध्या मिठाच्या करानें सुरू 
“झाला; किंवा बाडोळींचा लढा फेर चौकशी करा या मागर्णानें सुरूं झाला. 
तिसऱ्या माणसाला असें वाटतें को, प्रश्न किती लहान व त्यावर शक्ति 
किती खच होत आहे. वास्तविकपणें गाऱ्हाणे लहान का मोठें हा प्रश्न 
नसतो. तें सत्य का असत्य, योग्य का अयोग्य हा प्रश्न असतो. राज्यकर्ते 
-न्याय्य गाऱ्हाणे असूनाहिे पड घेत नाहींत. कारण त्यामुळें त्यांची प्रतिष्ठा 
जाते आगि प्रतिष्ठेवर जेथें राज्यें चालतात तेथे कसळा न्याय अन्यायाचा 
विचार ! अहिंसेच्या मार्गाने हींच अहंकाराची वृत्ति नष्ट करावयाची 
असते व अन्याय करणाराला स्वतःच्या अन्यायाची शरम वाटावयास 
व्ळावावयाची असते व त्याचें अंतःकरण बदलावयाचें असतें. या अर्हि- 
सात्मक लढ्याला कर्धीहि एकदम सुरवात होत नार्ही. प्रातेपक्षाला भरपूर 
वेळ देऊन, त्याच्या अडीअडचणींचा विचार करून, त्याला काळवेळ 
कळवून, उघडपणें हा लढा लढविला जातो. गुप्तपणा व क्रेश सोसण्याबद्दल 
नाराजी त्यांत असत नाहीं. स्वतःचा बचाव न करतां शिक्षा आनंदाने 
सोसर्ला जाते. या लढ्याची अनेक स्वरूपे आहेत. 


१ तडजोड २ चळवळ ३ सभा मिरवणुकी ४ नि्वांणींचा खलिता 
'५ हरताळ ६ उपासानें आत्मुद्धि ७ निरोधन ८ बाहिकार ९ करबंदी 
१० देदात्याग. ११ असहकार १२ सत्याग्रह १३ कायदेभंग. 
सवे उपाय संपळे म्हणजे कायदेभंग होतो. तोहि वैयक्तिक व नेतर 
-सामुदायिक असा असतो. असहकार, निःशास्त्र प्रतिकार, सत्याग्रह व 
'कायदेभंग हे जवळजवळ सारखेच प्रकार आहेत, पण त्यांत फरक आहे 
वव तो म. गांधीर्नी स्वतःच सांगेतला आहे. 
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सत्याग्रह म्हणजे सत्य शक्ति. त्याला आत्मबलहि म्हणतां येते. 
त्यांत हिंसा वज्ये आहे. कारण माणसाला पूर्ण सत्य कळत नाही. आणि 
म्हणून तो शिक्षा देण्यास लायक नाहीं. हें दुर्बलाचें शस्त्र नाहीं. निःरास्त्र 
प्रतिकार हे दुब्रलाचें शस्त्र आहे. कारण नि:शस्त्र प्रतिक्रारांत हिंसेला पूणे 
बंदा नाहीं. प्रसंगानुरूय हिंसेला परवानगी मिळते, म्हणून तें शस्त्र गांधी- 
वादांत अंतभूत नाहीं, कायदेभंग म्हणजे अनेतिक कायद्यांचा नम्नतापूवक 
भग. सत्याग्रहाची कायदेभंग ही एक शाखा आहे. असहकारिता याचा 
अर्थ अनेतिक लाचार ( 010४ ) अशा राज्यसत्तेचें सहकार्य काढून 
घण, त्यांत कायदेभंगासारखा जाळीम उपाय नसतो. कायदेभंगाप्रमाणे 
असहकारता हहे सव्याग्रहाचीच एक शाखा आहे. 


म. गांधींचा सत्याग्रही हा रचनात्मक कार्थ करणारा आहे. पण 
कायदेभंग करणारा हा सत्याग्रही असतोच असें नाहीं. “ कायदेभगाला ? 
गांधीजी म्हणतात “ खास तयारी करावी लागते. सत्याम्रहयांत रचनात्मक 
कामहि अंतभूत होतें. जो तूत कांतीत नार्ही, तो सत्याग्रही होऊं 
शकतो; पण तो सविनय कायदेभेगांत येऊं शकत नार्ही. ? पुढें गांधीर्जा 
म्हणतात. ' कायदेभंगांत कोस्यवाधि लोक सामील होऊं शकत नाहींत. 
ज्यांनीं आत्मशाद्धि केली आहे तेच कायदेभंग करूं्ञ्दाकतात. अशांनाच 
'कोणते कायदे केव्हां व कसें मोडावें हे कळतें. जो स्वेच्छेने सर्व कायदे 
'पाळतो, धर्मभावनेनें जाणूनबुजून पाळतो, त्यालाच कायदेभंगाचां 
अधिकार प्राप्त होतो. ही ैप्रार्र गोळी प्राशन करण्याची गोष्ट आहे» 
जो ज्ञानपूर्वक ही गोळी घेणार नाही तो मरण पावेल. कायदेभंग ही 
साधी गोष्ट नाहीं. प्रत्येकाला कायदेभंग करतां येणार नार्ही. सर्वजण 
सत्याचा आग्रह धरतात. पण आजचे कायदेभंग करणारे सत्याचचे आग्रही 
नाहींत. सच्चे कायदेभंग करणारे सोडले तर बाकीचे सविनय कायदेभंग 
करणारे नाहींत, अविनयभंग करणारे आहेत. ते क्रोधवश् होऊन हिंसायुक्त 
कायदेभंग करतात. ते चांगले असतीलहि. माझ्याहिपेक्षां थोर असर्ताल- 


पण ते आपल्या तेत्रांत बसत नाहींत. । सत्याग्रही हा सूत कांतणारा 
कमटकााावळळनयाकळकळकयट 
%४ सर्वोदय जुळे १९३९ 
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नसला तरी चाळेळ, पण सविनय कायदेभंग करणारानें सूत कातलेंच 
पाहिजे, असे गांधीजीनी वर म्हटलें आहे. पण त्याच प्रसंगी गांधीजी' 
म्हणतात, “' जे लोक सत्याग्रही होऊं इच्छितात पण जे चरख्यावर 
विश्वास ठेवीत नाहींत, त्यांना मी सांगेन कीं, तुम्ही सत्याग्रहाला विसरून: 
जा.% १! ह्यावरून दोन वाक्यें. विसंगत वाटतात पण तीं तर्शी नाहींत. 
सत्याग्रही हा रचनात्मक कार्य करणारा व चरख्यावर विश्वास ठेवणारा! 
असावा लागतो. पण कायदेभंग करणाऱ्या सत्यामग्रहीनें हा विश्वास द्ररोज 
सूत कातून व्यक्त करावा लागतो. सत्याम्रहींची भरमिका हा कायदेभंग; 
करणाऱ्यापेक्षां व्यापक आहे. 


हिंदुस्थानला सत्याम्रह्माच्या सहाय्यानेच आपलें स्वातंत्र्य प्राप्त करून 
धघ्यावयाचें आहे. सत्याग्रह हा (१) अन्यायाच्या गाऱ्हाण्यांकरतां (२). 
दृढ होणारी अगर झालेली परसत्ता संपविण्याकरतां व (३२) अहिंसाप्रधान 
स्वतंत्र राष्ट्रावर चाळ करून आलेल्या सत्तेचा पराभव करण्याकरता. 
असतो. या तीनपैकी पहिल्या दोन जातीचे सत्याग्रह येथें झाळे आहेत. 
पाहल्या प्रकारच्या सत्याग्रहयांत यश येतें हें अनेक वेळां सिद्ध. 
झालें आहे. दुसऱ्या प्रकारांत अद्याप यदा आले नार्ही. 
तिसरा प्रकार फार दूर आहे. पण गांधींनी सांगेतलेल्या सूचनाः 
अंमलांत आणल्या तर हिंदुस्थानच्या स्वातंत्र्याचा झगडा तर्री फार वेळ 
लांबणार नाहीं. पण प्रश्न सिद्धांताचा आहे. जो सिद्धांत एका विशिष्ट 
गाऱ्हाण्याला लागू होतो, तो इतर ठिकाणी कां लागू होऊं नये ! परि- 
स्थाते बदळेळ त्याप्रमाणें आहिंसाप्रधान संत्याग्रहीला आणखी नवे; 
नियम पाळांवे लाग्ताळ, पण ज्याचें आत्मबळ जागत झालें व ज्याची 
आत्यंतिक त्यागालाहि तयार्री झाली तो सत्याग्रहाच्या कोणत्याहि प्रयो- 
गाला तोंड देईल व यक मिळवील, गांधीजींची श्रद्धा या सत्याग्रह्मवर- 
इतकी आहे कीं, ते अशा लढ्यांना अनेक सत्याग्रही लागतात असे मानातच 
नाहींत. “ एको बळी अकम्पयत्‌ ? असें ते म्हणतात. त्यांचा सत्याग्रही, 
खालीं वर्णन केल्याप्रमाणे असतो. 
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(१) इंश्वरावर सर्जाव श्रद्धा असणारा (२) सत्य व अहिंसेला घम 
ऱमानणारा. (३) मनुष्यांत सुप्त सात्विकता आहे यावर विश्वास ठेवणारा, 
(४) आपल्या सत्य व आहिंसेनें मनुष्यांतील सात्विकता जाग्रत करूं 
ः्पहाणारा (५) ध्येयाकरतां प्राण देणारा (६) खादीधारी व तूत कांतणारा 
४६ हिंदुस्थानकरतां हा नियम आवश्‍यक आहे ) (७) निव्येसनी असणारा.क्र 
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गांधोवादामध्ये दोष आहेत असें म्हणतां येणार नाहीं, कारण जगां- 
तीळ सर्व माणसांचे हित करावें, कोणाचीहि हिंसा करूं नये, कोणाला 
छुबाडूं नये, सर्वांना सुख मिळावें, सत्याचरण करावें आणि मोक्ष प्रास 
करून ध्यावा असें ज्या तत्त्वज्ञानाचे ध्येय आहे, तो बाद दोषयुक्त आहे 
असे कोणी सत्प्रद्रत्त म्हणणार नाहीं. जगांतलीं सर्व सुखें माझ्या देशाला 
असार्वी, इतर देशांना मीं गुलाम करावें, त्यांचा संपात्ते ठुटून माझ्या 
देशांत आणावी आणि या माझ्या इच्छेआड कोणी येईल त्याचा नाय- 
नाट मी करावा असें म्हणणाऱ्याला गांधीवाद पटणार नाहीं. अशा 
तमोगुणी किंवा रजोगुणी माणसांचे कांहीं निर्विकारमय व सुज्ञ विचारांचे. 
क्षण असतात. त्या क्षणाला तो गांधीवादी बनतो, निदान विचारा- 
पुरता तरी गांधीवाद त्याला पटतो. आचारांत गांधीवाद आणणे हें 
अत्यंत कठीण आहे आणि जोपयत सीझर व नेपोळेअन यांची पूजा 
होत राहील, तोपर्यंत सीझर व नेयोलिअन अवऱ्य उठतील आणि लोकांचे 
जीवित दुःखी करतील*% 


२ पात छत ॥0९%४--)तणाड तिपश8१. 
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या हिंसाप्रधान प्रत्रत्तीविरुद्ध गांधांवादाला झगडावयाचें आहे म्हणूनच 
-तो झगडा अत्येत कठीण आहे. पिढ्यान्‌पिढ्या मनावर, शरीरावर, 
वव बुद्धीवर हिंसात्मक प्रतिकाराचे व हिंसात्मक आक्रमणाचे संस्कार झाले 
असल्यामुळे ' आंतळा माणूस ! ( ][11181-11081]1 ) गुदमरून गेला 
आहे. त्या आंतल्या माणसाला व्यक्त होण्याला सवडच नार्ही, बाहेरचा 
माणूस बावरला आहे, वेडावला आहे, तो आपल्याच भाईबदांना 
मारत सुटला आहे, कोणाला ठटतो आहे, ठुबाडतो आहे. अर्शी शतका- 
नुशतके गेळीं आहेत व चाललो आहेत. पण सर्वांच्या ठिकाणचा “आंतला 
माणूस ' जागा होत नाहां, तो मागूस सात्विक प्रश्रत्तीचाच आह, 
आपतुर्रा प्रठरत्तीचा नार्ही. ह्या आंतल्या माणसाळा जागे करण्याचा गाचा 
वादाचा प्रयत्न आहे. हा आंतळा माणूस जागा झाला म्हणजेच जगांत 
स्वरी क्रांति होईल. त्याला कर्धांच जाग्रति येत नाहीं असें नाही, पण 
त््याच्या भोवती वेढून बसलेले स्वार्थांचे सपे त्याला दंश करून गुंगी 
आणतात व त्याचा सूकम आवाज बाहेर उमटूं देत नाहींत. या स्वार्थीना 
दूर लोटून अंतनांद कधी कर्धा ऐकूं येतो. तो नाद प्रत्येक माणसाला 
केव्हांना केव्हां अनुभवावयास सांपडतो. पण आपण पुनः जागातक 
पुविचारांत ह्या अतनादाला थोपटून झोपवतो. 


आंतल्या माणसाचा हा नाद काल्पनिक नाही. म. गांधींची 
हेटाळणी करण्यासारखेंहि त्यांत कांर्दी नाहीं. ज्याला अंतःप्रेरणा अगर 
अंतःस्फाति होत नसेल व ज्याचें अंतकरण सद्िचाराची जाणीव 
करून देत नसेळ असा मनुष्यच सांपडणे अशक्य, तेव्हां 
गांधीवादाचा प्रवत्न मूलतः सत्प्ररत्त असलेल्या * आंतल्या माण- 
साला ? जागें करण्याचा आहे. टोपलीत बेद करून ठेवलेला नाग गारो- 
ड्याच्या पुंगीने डोळूं लागतो; श्रक्षिष्णाचा पावा ऐकून सारी चराचर 
सौोष्ट खेचली जात असे. युद्धाच्या नौबती वाजल्या की शिपायाच्या 
अंगांत स्फुरण चढत हे सर्व प्रकार आपण पहातो किंबा ऐकतो. बाहे 
रच्या सुरांचे आंतल्या सुरांशीं मेळन झालें म्हणजे एकजिनर्सापणा 
निर्माण होतो. आपला “ आंतला माणूस ' हा सत्वप्रिय आहे, तो. 
अहिंसेचा भाक्ता आहे, तो परक्यांवर सेवावमोने उपकार करूं इच्छितो 
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तो सर्वांचें कल्याण व्हावें असें म्हणतो, आपण या गुणांची जोपासना 
करून आंतला माणूस जागा करूं शकणार नाहीं ! गांधीवादाचा विसाव्या 
शतकांतील जनतेला हा सवाल आहि. त्या प्रश्नांचे नकाराथी उत्तर येणें 
शक्‍यच नाहीं. कारण आपण जगांतील हिंसाप्रद्रात्त, दुष्ट व्रात्त, वगैरेंचा 
शतेरस्कार करतों. अर्थात्‌ ज्याचा आपण तिरस्कार करतो त्याचाच 
आपण न कळत पुरस्कार कर्रीत असतों हें आपल्या लक्षांत येत नाही. 
आपल्याळा सदुगुणांची चाड असते हें ज्याअर्थी आपण दुर्शुगाच्या 
द्वेषाने सिद्ध करतों, त्याअर्थी हें आत्मनिरीक्षण करणें अत्यंत जरूर 
आहे. ह्या आत्मनिरीक्षणाक्षिवाय . आपल्याला. आपले दोपष्र--कळणार 
नाहींत आणि त्या दोप्रांची कल्पना आल्याशिवाय कशाचा नाश केला 
पाहिजे हें आपल्याला समजणार नार्ही. गांधीवाद हा आंतला माणूस 
जागा करण्याकरतां त्याच्या भोवती सांचलल्या घ्राणींचा उकिरडा उपसून 
काढण्याचा प्रयत्न करती. ती घाण उपासाने,. आत्मक्रेशाने, ईश्वराच्या 
उपासनेने तर कर्धी सेवेने दूर होऊं वाकते. रविवारी चचेमध्ये जाणारा 
श्विश्चन, दररोज पांचदां नमाज पढणारा मुसलमान, किंवा भजन कर- 
गारा हिंदु कश्याकरतां हे प्रकार करतो ! गांधीवाद नवें असे कारही 
सांगत नाहीं करिंत्रा शिकत नाहीं. प्रत्येक घर्मातील पुराणपुरुपरांनी व 
प्रत्येकाच्या वाडवडिलांनीं ज्या गोष्टीं आपल्याला सांगितल्या त्याच 
गोष्टींचे स्सरण गांधीवाद. करून : देत / आहे. फार दिवसांत २ आदा 
आवाज ऐकला नसला म्हणजे तो प्रथमतः अपरिचित वाटतो. तरस 
आपलें झालें आहे. पण ती अपरिचयाची मावना क्षणिक असते. तो 
आवाज आपल्याला लवकरच ओळखतां येतो. भ 

अथात्‌ जे अगर्दी ठणठणीत जडवादी आहित, फिवा ज्यांचा गांधी- 
वादापेक्षां गांधीग्रर अधिक राग अदि, अथवा ज्यांचे तत्त्वज्ञान निराळ्या 
प्रकारचें आहे त्यांना हा आंतला माशूत, आता नांद, ओत्मनदा- 
क्षण वगैरे सर्वे थोतांड व चेट्रेचा विषय वाटेल. पण त्याच्या बद्दलहि 
गांवीवाद कधीं निराश किंवा हताश होणार नाहीं, मनुष्य हा मुळांत 
चांगला आहे असें म्हटल्यानंतर त्याला जागा करणे ळ्व काम रहाते, 
कांहीं रोग भर्यकर हद्दी असतात. ते साध्या औषधानें बरे होत नाहीत व 


२२४ गांधींचा अहिंसावाद 
त वता 27... 

त्यांना डोसाहि मोठा लागतो. तेव्हां जे पूर्ण नाश्तक असतात ते देवावर 
जर्री विश्वास ठेर्बात नसळे तरी कशावर तरी* विश्वास ठेवीत असतात. 
त्यांच्या त्या सदूभावना जाग्रत करगे म्हणजेच आंतला माणूस जागण्त 
करण हाय. त्यांच्यांत बदल व्हावयास वेळ लागेल पण शेवर्टा प्रयत्न 
यशस्वीच झाला पाहिजे. 


गांधीवादानें गेल्या बांस वर्षांत राजकीय दृष्ट्या किती यद संपादन 
केलें हा प्र्न गोण आहे; पण या वादानें किती जणांच्या जीवनांत क्रांति. 
घडवून आणली हा महत्त्वाचा प्रश्न आहे. या दृष्टांने विचार केला तर 
आपल्याला गांधीवाद यरास्वी झाला आहे असेच दिसून यईल. ही क्रांतीची 
क्रिया सुरूं आहे व तिचें मापन करणें आजच शक्‍य होणार नार्ही. 


ह्या यक्षाच्या आड जर कांहीं गोष्टी थेत असल्या तर त्याचाहि 
विचार केला पाहिजे व त्या गोष्टी दूर केल्या पाहिजेत. अर्थात्‌ आंघ- 
ळ्याला सवच काळ दिसतें, त्याप्रमाणे हं निर्राक्षण नसावें. कांडी जणांना 
गांधीवादांत कांहींच चांगलें दिसत नार्ही. त्या वादानें हिंदुस्थानर्चे 
वाटोळें केळे व त्याला मागें खेचले .असं त्यांचे मत आहि. त्यांच्या 
बरोबर भांडण्यांत काय अथे ! 


गांधीवादाचा राजकारणाशी संयोग झाला असल्यामुळे राजकारणांताल 
बऱ्या वाइट गाष्टांचा झळ या वादाळा लागली आहे. राजकारण हा 
मुळी अस्वच्छ व्यवसाय. त्यांत मुळांतच घाण आहे. सत्तेबद्दह चढा- 
ओढ, परस्परांचा दवेष्र वगैरे राजकारणांत प्रविष्ट होतात व तो सज्जनांचा 
मार्ग न रहातां दिखावू सज्जनांचा धंदा होतो. अक्या या राजकारणाला 
उच्च्च भूमिकेवर न्यावें ही म. गांधींची इच्छा. ही इच्छा प्रत्यक्षांत 
आणण्याकरतां व राजकीय जीवनाचे शुद्धीकरण करण्याकरतां गांधार्नी 
आपर्ला सारी ह्यात घालवली. या त्यांच्या प्रयत्नांत पुष्कळांना गांधी' 
हे कर्धा हटवादी, तर कधीं ढोंगी, कर्धी भोळे तर कर्धी पाहिल्या- 
प्रनीचे ढुन्चे असे वाटले. थोडक्यांत सांगावयाचें म्हणजे राजकारणांताल 
छायाप्रका्याची बाधा गांधीवादाला लागली; त्यामुळें गांधीवाद थोडासा 
डागाळला एवढें खरे. पण गांधीवाद हा राजकारणापासून आअल्ित राहू 
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इच्छित नाही. कंबहुना समाजांतील कोणत्याहि प्रश्नापातून दूर राहू 
पहात नाही. त्यामुळे राजकीय व सामाजिक जीवनांतील चटके गांधी- 
बादाळा अवश्य सहन केळे पाहिजेत. अश्या प्रकारे गांधीवादाला राज- 
कारण वगैरेमुळें वैगुण्य आलें. दुसरें, गांधींच्या जीवनांतील प्रयोगांची 
सूश्मता आकलन न झाल्यामुळें काहींना गांधीवाद पटत असूनाहि गांधी 
ढोंगी वाटले. आणि तिसरें, गांधीवादाचें. अनुकरण करणाऱ्यांमध्ये 
समाजाला दोष दिसल्यामुळे गांधीवाद हा गहृणीय वाटला. अशा प्रकारचे 
हे त्रिदोष आहेत. याची कांहीं उदाहरणें वधू. 

. एरवी गांधींचे तत्त्वज्ञान मान्य असणारांना गांधी हरिजन चळवळ करू 
लागल्याबरोबर धर्मंबुडवे वाटले. सरकारशी झगडा करणारे गांधी हिंदु- 
मुसलमानांच्या एर्काच्या धोरणामुळे जातीनिष्ठांना शत्तुवत्‌ वाढू लागले. 
कोन्सिलांतील . काँग्रेसः मीत्रमंडळा'ची 'कामगिरी पसंत असणाऱ्यांना 
गांधीच सत्याग्रहाची उठावणी ही मूर्खपणाची वाटली, उलट सामुदायिक 


सत्याग्रह करण्याची जरूरी असतांना गांधीजी वैयक्तिक सत्याग्रह व तोहि 
गांधींचा नातिवाद मान्य 


मर्योदित करतात म्हणून जहाल रागावले. 

असणाऱ्यांना दारुबंदीमुळें बसलेला चिमटा इतका दुस्सह झाला की, गांधी 
हा त्यांना अधुर वाटूं लागला, गांधींची खादीची किंवा जगांतील शांततेची 
चळवळ वरवर पर्संत असणाऱ्या सत्तेला गांधी जेव्हां कायदेभंग पुकारतात 
तेव्हां ते कट्टर शत्रु वाटतात. गरीबांचा कळवळा दाखवणारे जमीनदार 
सावकार जेव्हां कॉग्रेस कुळकायदा व सावकार-नियंत्रण करते तेव्हां इंग्रज 
राज्यापेक्षांहि दुष्ट वाटते. कामगारांना डेड डिस्म्यूट बिळ हे काळा कायदा 


वाटते आणि गिरणी-मालकांना ते ब्रिळ आपला घात. करणार वाटत. 
र जहालपक्षीय, प्रागातेक, 


अशा प्रकारें सरकार, जातिनि४, सनातनी, 0 
जमीनदार, दाझुमक्तेदार, कामगार, माळक किंबहुना 'झ्मज्या 'ज्यांन्या 
पैशाला, प्रातेव्रेला, सत्तेला किंवा प्रशोळा धक्का बसत! ते ते गांधीवादाचे 
शत्रु होतात. पण सार्वत्रिक लोकप्रियता 'मिळेल ही आशााहे गांधीवादाने 
घरू नये. कठोर कर्तव्य. हें नेहर्मी कटूच अंतत> कदाचित्‌ गांधीवाद हा 
इतका संपुष्टांत येईल की, शेवटी एकटे गांधींच. त्याच अनुयायी रहातील, 
अर्शी भीति गांधीर्नी. एकदां प्रगट केलीच दॉत'. त्याचें कारण उघड. आहे, 
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जनतेला शुद्ध तत्वज्ञान झेपत नाहीं. कारण समाज हा स्वार्थाच्या पक- 
डींतून सुटलेला नसतो. त्याला आपल्या दुगुंगांकडे डोळेझांक करणारा 
पण आपला उद्धार करणारा पुढारी हवा असतो. तसे पुढार्री गांधी 
नाहींत हें खरें. गांधींच्याबद्दल विचार केळा तर ते स्थिर नसून प्राग- 
तिक आहेत हें आपण लक्षांत घेतलें पाहिजे. दिवसेदिवस त्यांच्या विचा- 
रांत प्रगाते होत आहे. कालचा विचार त्यांना आज चर्कांचा वाटतो 
आणि आजचा उद्यां चूक वाटण्याचा संभव असतो. पण त्यांच्या 
हातून जर एखादी चूक झाळी तर ती कबूल करण्याचें 
ओऔदाये त्यांचे ठिकार्णी आहे. दुर्दैव असे आहे काँ समाजाला 
प्रामाणिकपणे चूक कबूळ करणारा चालत नाही. त्याला झालेली 
चूक अप्रामाणिकपणें दडवणारा चारित्यहीन खपतो. अश्याळला वाटेल 
तें सहाट्य़ाहि केळें जातें पण तितकी उदार बुद्धि प्रामाणिक माणसाबद्दल 
नसते. त्यामुळें गांधींना लोकक्षोमाच्या आर्गीत होरपळावें लागतें. गांधी 
हे एक साधक आहित, सिद्ध नाहीत. अनुभवानें व प्रयोगाने ते आपले 
आचार व विचार बदलतात. अर्थात. मूलभूत नेतिक तत्त्वांत ते बदल 
करीत नाहींत. जो प्रामाणिकपणे आत्मविकासाचा प्रयत्न करीत आहे व 
जो आपला अनुभव सर्वांना देऊं इच्छित आहे त्याच्याबद्दळ अविश्वास. 
दाखविणे हें आपल्या विकृतीचे द्योतक आहे. तथापे हा अविश्वास 
इतक्या थराला गेला आहे काँ, गांधी म्हणजे एक. रासपुटीनसारखा 
भोगेच्छाप्रधान ढोंगी बुवा आहे व त्याचा नायनाट करणें हें आपलें. 
आद्य कतंब्य आहे असे कधी. उघड तर कर्धी प्रच्छन्नपणें सांगितळें जा तें. 
अर्थात्‌ गांधी त्यांच्या क्रोधाळा व मत्सराला जबाबदार नाहींत. अद्यांची 
नष्ट होत जाणारी आत्मप्रतिष्ठाच हा दुष्ट दृत्ति पोषीत असते. याहिउपर 
येशु खित्ताप्रमाणे स्वतःच्या तत्त्वाचरणांत मरण्याचा प्रसग आला तरी 
गांधी त्याला थोडीच दाद देतात ! 

गांधींच्या राजकीय, सामाजिक कायीत्रद्दळ व गांधी व्यक्तीबद्दल होत 
असलेले गेरसमज हे अस्थानी आहेत. हेतूवरून तर असे आरोप करणें 
हें माणुसकीविउडध होइल. पण तशी स्थित गांधीवादी म्हणविणारांची 
नादी. गांधीवादाचे अनुयायी हे आयल्या आचरणाने त्या तत्त्वज्ञानाला 
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व त्या तत्त्वज्ञानाच्या संशोधक व्यक्तीला मोठेपणा किंवा कर्मापणाहि 
आणूं शकतील. लोकवादाची व व्यक्तीची योग्यता अनुयायांवरून 
ठरवतात. म्हणून अनुयायी 'म्हणविणारांनां आपल! -श क्त आळ्लावा दे 
नम्रपणें होईल तितकें काम करावें. कॉंग्रेस पुढारी हा निराळा व गांधा- 
वार्दी हा निराळा असाहि भेद केळा जाती. पण हा भेद व्यवहाराला 
ठीक असला तरी तत्त्वाला ठांक नाहा. गांधी-तच्वाप्रमाणें आंखळेला 
कार्यक्रम अंमलांत आणणारे काँग्रेस-मंत्री जर निःशस्त्र प्रजेवर गोळीबार 
करूं लागळें तर गांधीवाद किंवा गांधी व्याक्त ह्या ओरोपांतून कशी 
सुटणार १ त्याबद्दळ टीकेचे आत्रात गांधींनाच सहून कराल ळागतळि व 
टीकाकारांचा .आरोप खोटा आहे असे म्हणता येणार नाही, अर्थात्‌ 
राजकारणांत अहिंसा एकदम येणार नाही वगर वगैरे अनेक्र युक्तिवाद 
आत्मसमर्थना्थ दिळे जातीळ, पण ते घद्धिमत्तेचें लक्षण आहे इतर्केच 
म्हणतां येईल. तेव्हां एक तर कॉंग्रेसने आपल्या वेळीं अवेळी 
जनतेच्या रक्षणाकरतां हिंसा करावी ळागेळ अर्स जाह ' कसवें व गांधीना 
काँग्रेसपासून. सवेस्वी सुक्त कराव किंवा गांधीनी कॉंग्रेसचा संत्रध साठून 
यावा. वस्तुस्थिति अशी आहे का, गांधी किंवा कॉग्रेस ही निराळी 
होऊंच शकणार नाहीं. म्हणून गाथा काँग्रेसळा सुधारत रहार्ताल व तिला 
शक्‍य तितक्या घुद्ध तत्त्वज्ञानाच्या भूमकवर नेतील. कोंग्रेसने स्वातत्र्या- 
करतां हिंसेनें प्रतिकार करूं अर्त म्हटल्च आहे. तसेंच खासगी संरक्षणा- 
करतां हिंसा होणे शक्‍य आह असेंहि म्हटले आहे महात्माजी मित्रेपणा 
पेक्षां हिंसा मी पसंत करीन अर्से सांगताता र” तेव्हां टीकाकारांर्नी ह्या 


हिंसाआहिंसेच्या मर्यादा समजूत घेऊन टीका करावी. 


गांधींच्या जीवनांत तडजोडीला महत्वाच स्थान आहे. मनुष्य 
ते स्वतःहि चुका करतात. गेल्या 


चुकीने सुधारतो है त्यांना मान्य आ 
महायुद्धांत इंग्रजांना पेशाचा णसांची मदत करणारे गांधी ह्या 
मदतीबद्दळ पस्तावले :£ मी स्वतःला ( ब्रिटिश ) साम्राज्याचा एक 
नागरिक म्हणून समजण्यांत चूक केली, '* त्यांना असें वाटले की 
आपल्या मदतीच्या मोबदल्यांत स्वराज्य मिळेल 7-1 स्वैराष्य ळक /पणे तिवक वाव 
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ही मदत करणें अहिंसाविरोधी आहे असें त्यांना तेव्हां वाटे नार्ही 

मला अहिंसेच्या दृष्टीने माझ्या कृत्यांबद्दळ पश्चात्ताप वाटत नाहीं. 
कारण स्वराज्यांत सुद्धां ज्याच्या हातांत शस्त्रं आहेत, त्यांना शास्त्रे धेण्यास 
व देशाकरतां लढण्याचा सल्ला देण्यास मी मार्गेपुढें पहाणार नाहीं. !? ४ 
ते आतां हा सल्ला देतील किंवा नाही, हा प्रश्न आहे. पण गांधी 
तडजोडीकरतां कांही गोष्टी सांगत असले तरी त्यांचें लक्ष शुद्ध तत्त्वावर 
असते. आणि राष्ट्राच्या किंवा समाजाच्या कुवतीप्रमाण ते हां तत्वे 
सांगत असतात. पण गांधीवादांत अशी विसंगति सांपडत नार्ही. म. 
गांधीच्या भाषणांत अगर लिखाणांत बरेच वेळां विसंगाते दिसते. 
पण ता. खरी नसते. सूक््मदृष्टींन वितन्नार केला तर वाटणारी 
विसंगाति ही भ्रामक आहे अशी खात्री पटते. महात्माजी प्रत्येक 
ओळ विचारपूवक लिहितात हें लक्षांत ठेवळें पाहिजे. पण 
हिंदुमुसलमानांच्या ऐक्याशिवाय स्वराज्य नाहीं, अस्एश्यता नष्ट केल्या- 
शिवाय स्वराज्य नाहीं, किंवा खादीशिवाय स्वराज्य नाही असे म्हणणारे 
गांधीजी ब्रिटिश सरकारबरोबर स्वराज्यांचा लढा करण्याचा प्रसंग 

आला तर त्या त्या कार्यक्रमाच्या पूततेकरतां थांबत नाहींत. तेव्हां 
त्यांच्या लिखाणांत वाटणार्री विसंगाते हें त्यांच्या अप्रमाणिकपणाचं 
द्योतक आहे, असें समजण्याचें कारण नाही. त्याचप्रमाणे या विसंगती 
तून सुसंगतपणा निर्माण करण्याचा हृट्टहि कोणी धरूं नये. ती. एक 
बौद्वेक करामत होईल. पुष्कळ वेळां ठेखक किंवा वक्ता हा विशिष्ट 
मताचा त्या त्या वेळीं जोरदारपणे पुरस्कार करू ्लागळा म्हणजे तोलून 
मोजून विधानें करीत नाहीं. त्यांत अत्युक्ति असते. गांधी हे तर 
£ सत्याचे प्रयोग ! करीत असल्यामुळें त्यांच्या बुद्धीला हाणारा सत्य 
दशन तो वेळोवेळ प्रकट करतात. गांधींच्या विचाराप्रमाणें 
आचचारांचाहि फार गाजावाजा केला जाती. त्यांचें जीवित एका मोठ्या 
ठणठणीत प्रकाशाखा्ली आहे, यांत वाद नार्ही. त्यांच्या क्षुलक 
आचरणाचा ' जगभर डांगोरा पिटला जातो. अक्शा प्रकारच्या 
माणसाला खासर्गा जीवनच नसतें. जो आपल्या बायकोने चार आणे 
जवळ ठेवले म्हणून वर्तमानपत्रांत तिच्यावर गहजब करतो, तो धन- 
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संचय करीत असेल असें म्हणणें अक्षम्य आहे. त्यांच्या खाण्यांपिण्या- 
बद्दल, त्यांच्या स्त्रियांशी येणाऱ्या संबंधाबद्दल असेंच भयंकर लिहिलें जातें. 
प्या लिखाणामुळे विष पसरत नाहीं असे नाही, पण मुळांत सत्य नसल्या- 
मुळे अशा विप्रारी प्रचाराचा काय परिणाम होणार ! गांघाच्याबद्दल 
वा*चू नये इतकें वाईट लिहिणारे आहेत. पण गां्घीनी त्यांना कर्धी उत्तरें 
दिलीं नाहींत. वाळकें गवत नसलेल्या जागीं जर विस्तव टाकळा तर तो 
ग्चा विझून जातो, तशी या टीकाकारांचा स्थिति झाली आहे. तीच 
स्यिते त्यांच्या राजकीय सहकाऱ्यांची झाली. गांधीर्नी राजकारणाचा 
विचका केला, वाटोळें केलें, स्मक्षान केलें असे म्हणणारे कितीतरी थोर 
पुरुष होऊन गेले. पण है सर्व थोर पुरुष आज राजकीय क्षितिजावर 
नाहांत आणि जे कधीतरी उगवतात त्यांचा प्रकाश इतका डकडक 
करणारा आहे कीं तो उघड्या डोळ्यांला दिसतच नाही. कोणी जातिसंस्था 
काढल्या, कोणी सरकारी. नोकऱ्या. पत्करल्या, कोणी कार्यनिवृत्त झाले, 
तर कोणी नुसते कोरडे उपदेशक राहिले, पण म. गांधी हे १९२० सालीं 
जे राजकारणांत आले ते आजहि प्रमुख स्थान पटकादून आहेत. हा 


गर्वांचा प्रश्न नाहीं, किंवा अहंकाराचा नाहीं, त्यांच्या आचरणांत जर 


ढोंगीपणा असता किंवा राष्ट्राला मार्ग दाखविण्याची धमक नसती, किंवा 


वार्‍्याप्रमा्णें पाठ फिरवत ते बसले असते आणि सर्वांत महत्त्वाची गोष्ट 
म्हणजे ज्या तत्त्वाकरतां ते जगत आहेत त्या तत्त्वार्शी त्यांनीं प्रतारणा 
केली अस्ता तर इतिहासांत अवेळी छुसतर झालेल्या सहकार्‍्यांप्रमाणें 
गांधीहि जीवंत असून मृत झाले असते. त्यांच्याजवळ प्रामाणिकपणा 
आहे, धडाडी आहे, आत्यंतिक त्यागाची, प्रायोपवेशनें करून प्राण- 
त्यागाची तयारी आहे, म्हणूनच ते अग्रभागी आहेत. इतरांच्या दृष्टीने ते 

असतील पण ढच्चे नाहीत, 

इतर सांप्रदायांप्रमाणें गांधी-तच्वाशानाला एक धोका आहे. हा धोका 
प्रत्येक सांप्रदायाला असतो. कोणत्याहि सांप्रदायाची शुद्धि अगर प्रगांत 


त्या सांप्रदायांतील अनुयायावर अवलंबून रद्दाते. हे अनुयावीच त्या 
तत्त्वाचे शत्रु होतात. वास्तविकपणें कोणत्या] तत्त्वज्ञानाचा सांप्रदाय 
झाळा म्हणजे त्यांत अुद्धि येऊं लागते. सांचलेळें पाणी आणि जिवत झरा 
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यांत जी समानता असते तीनच सांप्रदाय व आद्यतत्त्व यांत असतें. 
सांप्रदाय हा आचारप्रधान कमठांकडून टिकवला जातो. ते मूळ तत्व- 
ज्ञानांत आपल्या बुद्ानें भर घालणें हा तच्वद्रोहह मानतात. त्यामुळें 
नवे प्रसंग आले म्हणजे नव! मार्ग शोधून काढण्याऐवजीं आपल्या जुन्या 
ग्रंथांत सर्वे कांही आहे अद्या आत्मसंतोषांत तत्वाची ओढाताण करतात. 
त्या सांप्रदायांतील माणसें आचाररत होतात आणि तत्त्व बाजूळा ठेवून 
कर्मठपणालाच प्राधान्य देतात. वा कर्मठपणांत जिवंतपणा नसतो, 
मृतावस्था असते. आचारांत जर श्रद्धेची विद्युच्छाक्त असेळ तर सार 
जीवन प्रभावी होईल. ज्या धर्मीत कर्मठपणा प्रधान झाला ते धर्म निष्प्रभ 
झाले. श्रद्धेप्रमाणेंच बुर्द्दींचा अंत हाहि या सांप्रदायिकत्वाला कारणीभूत 
होतो. आजहि पुष्कळ गांधींचे अनुयायी असे आहेत, कां जे श्र्धेशिवाय 
किंवा बुद्धीशिवाय गांधींचा कार्यक्रम करीत आहेत. अश्या अनुयायांकडून 
गांधीवादाची जोपासना कशी व्हावी £ तें त्या तत्त्वज्ञानाच्या गोरवाला 
कारणीभूत होण्याऐवजी तें तत्त्वज्ञान स्वतःच्या वंतनानें हास्यास्पद 
करण्याला कारणांभूत होतात. नुसत्या आचरणाने त्या तत्वज्ञानाला तेजं 
चढत नार्ही. दगडांत देव नाहीं हें समजळें पाहिजे; पण त्याबरोबरच दैव 
जर स्व चरा*चर वस्तूंत भरला आहे तर तो दगडांत कां नसावा होहे 
कळळें पाहिजे. ' आदम खुदा नर्ही, लेकिन आदम खुदासे जुदा नर्ही ' 
अश्शी एक यथार्थ म्हण आहे. तेव्हां छाया व प्रकाश यांचा अन्योन्य- 
संबंध समजणें आणि छायेला प्रकाश म्हणून न कवटाळणें हेंच बुद्धीच्या 
जिवंतपणाचे लक्षण आहे. 

सांप्रदायेकत्वाप्रमाणेच ढोंगीपणा, आचरटपणा, चढेळपणा हे अक्षम्य 
दोष्र नव्या तः्बज्ञानांत येतात. तसे ते गांधीबादांत्ही आले आहेत. 
फा्जीळ विनय हा अविनयाइतकाच भयंकर असतो. गांधीनी या- 
विरुद्ध लिहिलें आहे. गांधीवादांत जर विनय नसेल तर मग तो कोणत्या 
वादांत असावा ? गांधीवार्दा हा नुसता डोकें असणारा पण अंतःकरण 
नसणारा कोरडा ठणठणीत प्राणी असतां कामा नये. गांधी.हेच या 
वादाचे आदश. कोणतीहि आपत्ति पाहून त्यांचें हृदय द्रवतें. कोणताहे 
व्याधिग्रस्त मनुष्य पाहिळा कीं त्यांचें अंतःकरण पिळवटून येतें. मदा“ 
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रोग्याची झ]ुश्रूष्राहि हातानें करणारे पोटभरू कांहीं असतील. पण ती 
माणुसकौर्चा सेवा म्हणून करणारे किती गांधी असतील ! अहिंसा काय, 
हारेजन सेव्रा काय, खादीची चळवळ, किंवा अन्य चचळवळी काय, 
या सर्वांची उभारणी अंतःकरणाच्या तळमळीवर, गोंरगरित्रांच्या वेदना- 
वर म्हणजेच शुद्ध, पवित्र व उच्च भावनांवर झाली आहे, हे गांधीवाद्यांनीं 
विसरू नये. गांधीवादांतून भावना जर काढून टाकली तर खिश्चन धर्मा- 
प्रमाणे त्याची स्थिति व्हावयाची. खिश्चन धर्म हा दयेचा; प्रेमाचा, सहिष्णु 
तेचा, व वात्सल्याचा घम समजतात. पण त्या धर्मांचे अनुयायी काय 
थिंगाणा घाळीत आहित, हें युरपच्या रक्ताने सतत वहाणाऱ्या भूमीवरून 
दिसत, 

गांधीवादांतील आचरणाच्या मार्गे असणांरा प्रामाणिक गांधीवादी , 
हा इतर सांप्रदायांतीळ कर्मठांप्रमाणें मावनाथ्वत्य हात जाण्याची भाते 
असते एवढेंच नव्हे तर त्याला दुसर्‍याच्या भावनाहि कळेनाश्या होतात. 
संन्यासमार्गीय तत्त्वज्ञांना विकार व विषय यांच्यावर विजय मिळवाव- 
याचा असतो, तेव्हां ते जर ज्ञानाने शैय जाणून घेण्याच्या प्रयत्नांत 
भावना जिंकत असतील तर ने योग्यच होईल. पण गांधीवाद हा 
सन्यासमार्गीयांचा वाद नाहीं. सेवा हें या मागाचे मुख्य साधन आहे. 
या मार्गीत प्रार्थनेला महत्त्वाचें स्थान आहे. या साध्यसाधनांचा विचार 
केला म्हणजे हा पंथ ज्ञान किंवा कर्ममागीपिक्षां मक्तिमागीच्या आधेक 
जवळचा वाटतो. भक्तिमाग. हा ज्याप्रमाणें मावनेशिवाय असूंच शक"र 
नाही, त्याप्रमाणे गांधीवाद हा भावने 


शिवाय असू. र₹कणार नार्ही, 
त्यामुळें खरा गांधीवादी हा हृदयद्यत्य, भावनारहित असू. शकणार 
नाही. 


ढोंगीपणा, अति नम्रता वगैरेंचा उललेख वर केळा आई. पुष्कळजण 
जाणूनबुजून ढोंग करतात; पण पुष्कळांच्या हातून न कळत ढोंग हीत 
असंत. जाणूनबुजून ढोंग करणारा सतत टिकू शकत नाहीं. पण न 

तो आपल्या आचरणातच 


कळत ढौग करणारा हा तापदायक होतो. ९ म 
देग असतो. त्यामुळें स्वाभाविकपणेच इतराना तुच्छ लेखण्याची द्रा 
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त्यांत असते. ही व्रात्त तत्त्वसानाबद्दलचा आदर व जिव्हाळा वाढविण्या- 
ऐवजीं तिटकारा उत्पन्न करते. 
वर सांगितलेले दोष हे फक्त नमुन्यादाखल आहित. यापेक्षां किती 
तरी अधिक दोष मनुष्याच्या स्वमावांत येतात, अक्या दोघापांपून मुक्त 
होण्याकरतां आत्मानेरीक्षण करावयाचे असतें व अंतःकरणाची शुद्धि 
करावयाची असते.' ती शुद्धि प्रेमानें, सेवेनेंच करतां येईल. 

अद्या प्रकारें गांधीवाद, गांधी व गांधी अनुयायी यांच्याबद्दलची 
परिस्थाते आहे. गांधीवाद हा निदोष़ आहे. गांधी हे विकास पावत 
जाणारे सच्चे साधक आहेत. गांधींच्या अनुयायांतहि प्रामाणिकपणा 
आहे; पण त्यांतालि कां्हीच्यांत कळत वा न कळत सामान्य दोष दिसून 
. येतात आणि व्यामुळेंच स्वपक्षीय असोत वा परपक्षीय असोत दोघांवराहि 
या वर्तनाचा अनुकूल परिणाम होत नार्ही. अशांच्या दोषांमुळे गांधी 
व गांधीवाद यांच्यावर प्रखर टीका होते, या समजुतीला मोजमाप लावतां 

येणार नाहीं. आत्मनिराक्षण हाच त्याची कसोटी आहे. 


वी 
»* 
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राजमीतिक आदशे 
सुसंस्कृत अराजकता. 


भेरी दृष्टीसे राजनैतिक सत्ता हमारा ध्येय नहीं हो 
सकता । जिन साधनों की बदौळत जीवन के प्रत्येक विभाग 
भें अपनी उन्नति करने की शक्ति लोगों में आती है उनमे 
से राजनौतैक सत्ता एक है । राष्ट्र के प्रतिनिधियो द्वारा 
राष्ट्रीय जीवन का नियमन करने की दाक्तीका हा नाम 
राजनैतिक सत्ता दै । यादि राष्ट्रीय जीवन इतना पूर्ण 
हो जाय कि वह स्वयंनियंत्रित रहे तो प्रातानिधित्व की 
आवद्यकता ही नही रहती । वह एक सुसंकृत अराजकता 
की अवस्था होगी, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति अपनाही हासक 
हॉगा । वह अपना नियमन आप ही इस तरह करेगा कि 
जिससे उसके पड़ोसी के हित में बाधा नही! आदर्श 


स्थित में राजसंस्था ही नही रहेगी तो फिर राजनैतिक 


सत्ता कहा से आयेगी ! 
--म. गांधीजी. 
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कता आहे, हें वाचून कांहींना 


गांधीवादाचे राजकीय प्राप्तव्य अराज 
क किंवा आध्यात्मिक प्राप्तव्य 


आश्चयांचा धक्का बसेल. गांधीवादाचें धार्मि 
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मोक्ष आहे हें वाचून कोणालाच धक्का बसत नाहीं. आपण आपली प्रश्ना 
जर थोडीझा प्र्वालित केळी तर आध्यात्मिक मोक्ष आणि राजर्काय 


चज 


अराजकता यांत फारसा फरक नार्ही हें समजून वेईल. 


अराजकता हीच खरोखर कोठल्याहि राज्यकारभाराची परिपूर्णावस्था 
अस्ते. सामान्य जनतेळा आपला कारभार आपल्याला करतां येत नार्ही 
म्हणून त्यांना वाट दाखविण्याकरतां किंवा त्यांच्या प्रयत्नांचे एकीकरण 
करण्याकरतां किंवा नियत्रण करण्याकारितां - एखादी स्वतंत्र . सस्था 
लागत: असते. शाहरांतला पोलीस गाड्या, माणसें वगेरेंचे नियंत्रण करतो- 
तसेंच तो चोशे, मारामाऱ्या, असल्या गुन्ह्यांचा तपास करून अपराध्यां- 
वर खटले भरतो. खेडोपाडी अशीच स्थिति असते. पोलीस जर नसतील 
तर चोरांचे फावेळ व जनतेचे जीवित अशक्‍य होईल. तर्सेच 
लष्कर जर नसेल तर एका देद्यालळा दुसऱ्या दैशापासून 
बचाव करतां येणार नाही. न्यायाधीश जर नसतील तर खऱ्या- 
खोट्यांचा निवाडा होणार नार्ही. शाळा जर नसर्ताल तर विद्याथ्यांना 
शिकवीळ कोण १ आणि रेल्वे नसतील तर माळाची व माणसाची 
ने-आण कशी होणार £ दुष्काळ पडला तर सरकार कोठून तरी धान्य 
आणते. आग लागली तर ती आग विझवण्याचें काम सत्ताधारी करतात. 
या सर्व गोष्टींचा विचार केला काँ, सरकार हें हवा, पाण्याप्रभाणेंच आव- 
इयक वाटतें. हृवेशिवाय जसा मनुष्य जगूं शकत नार्ही, तसा सेरकार- 
शिवाय/हि तो जगणार नाहीं अशी आजची स्थिति आहे. आजचे जीवित 
हें इतकें भानगडीचें व गुंतागुंतीचे झाळें आहे काँ, राजसत्तेशिवाय समाज 
कसा चाळू शकेळ याची आपल्याला कल्पनाहि करवत नाहीं. जर गुंता- 
शुंतीचें जीवित दै सुटे होत होत साधेसुधे होईल तर राजसत्ता नष्ट करतां 
येईल. मनुष्यानें आपले व्यवहार वाढवीत वाढवीत इतक्या थराला नेले 
आहेत कीं, त्याचा उतरती भांजणी केव्हां सुरू होईल हें सांगवत नार्ही. 
अथात्‌ या गुंतागुंतीच्या जीवनाचे केंद्र पैता आहे. पैज्ञामुळेंच वासना, 
इच्छा यांची वाढ होते, आणि शहाणपणानें लोकांना फसवण्याचे व स्वतः 
श्रीमंत होण्याचे उद्योग करावे लागतात. राजसत्ता ही अक्शा स्वाथी 
लोकांची आद्य संस्था आज बनली आहे. 
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तेव्हां म. गांधींनी म्हटलेली सुसंस्कृत अराजकता स्थापन. करावयार्चा 
असेल तर मनुष्य हा अत्यंत सावा व स्वावलंबी झाला पाहिजे. त्यानें 
आपल्या गरजा कमी केल्या पाहिजेत आणि येत्राशिवाय आपण 
जगू शकतों हे. सिद्ध झालें पाहिजे. त्याचप्रमाणें आजच्या सांधिक 
जीवनाची मर्यादाहि समजून घेतली पाहिजे. मनुष्य हा स्वय- 
शासित, संयमी व स्वावलंबी झाला तरच सांस्कृतिक अराजकता निमाण 
होईल. तेव्हां मनुष्याची आत्मीयता ही इतकी वाढली पाहिजे का, 
त्याला स्वतःमध्ये व शेजार्‍्यामध्ये फरक वाटतां कामा नये. शेजारी 
उपाशी राहिला तर आपल्याला जेवतां येणार नाहीं असें त्याला वाटलें 
पाहिजे. ज्या ठिकाणीं ही भावना येईल तेथे दुसऱ्याचें अनदित करण्याचे 
विचार कर्धींच येणार नार्हात. 

_ मनष्याची पारेपूणंता जसजर्शा होत जाईल तसतक्षी राज्यसंस्था र्हा 
कमी कमी शासक होत जाईल व दोवर्टी ती नष्ट होईल. आध्यात्मिक 
मोक्षाला अधिकारी होणारा, हा राजकीय मोक्षाला अधिकारी होणाऱर्‍्या- 
पेक्षां श्रेष्ठ दर्जाचा असला तरी दोघ्रांचा मार्ग एकच आहे. आध्यात्मिक 
मोक्षांत सत्य, अहंता वगैरेंची जितकी जरूरी असते तितकच राजकीय 
मोक्षांतहि असते. एकाला जगाशी कोणतेच कर्तव्य नसतें. दुसरा मनानें 
व आचरणानें जवळजवळ त्याच स्थितीला यावा लागतो. तेव्हां गांधी- 
वादानें अपेक्षिलेली पारिपूर्णावस्था जर माणसांत येईल तर तो जगाच्या 
नाहयाला कारणीभूत झालेल्या शासनसस्थचा विध्वंस कर्रील. एवढेंच 
नव्हे तर तो आत्मिक मोक्षाहि प्रात करून घेईल. 

ह्या परिपूणीवस्थेचा आधार व्याक्ति आहे, विशिष्ट समाजपद्धाति 
किंवा राज्यपद्धाते नाहीं. कारण विष्ट राज्यपद्धतींतून अराजकता 
निर्माण होऊं शकते व ती समाजाच्या सुखाला कारणीभूत होते असाहि 
“एक सिद्धांत आहे. पण गांधीवाद हा व्यक्तिनिष्ठ आहे. व्यक्ति सुधारली 
पाहिजे म्हणजे व्यक्तांचाच बनलेला समाज सुधारतो हें खरं आहे. ही 
व्यक्ति कशी सुधारणार £ ती सत्याचरणाने, अहिंसेने, त्याचप्रमाणे स्वाव- 
ळबनानें सुधारते. म्हणून सत्य, आहिंसा आणि स्वावलंबन म्हणजे चरखा, 
ग्रामोद्योग वगैरे विधायक कार्यक्रमाचा उपक्रम म. गांधींनी प्रतिपादलेला 
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विधायक कायक्रम हा सांस्कृतिक अराजकतेचा मुख्य आधार आहे. ह्या 
विधायंक कायंक्रमामुळें युद्ध असो अगर शांतता असो आपण परावलंबी 
असत नाही, या कार्यक्रमामुळे आर्थक व्यवहाराकरतां तरी कोणत्याहि 
सत्तेवर अवलंबून र्हावे लागत, नाही. गिरण्या असात वा नसोत, 
मोटार, रेल्वे असोत वा नसोत यांपेकीं- कन्या चाहे गरज  विधायंक 
कायक्रमाने स्वावलबी जावन व्यर्तात करणारांस सामान्यतः लागत नाहीं 
हा. कार्यक्रम जर संपूर्णतः अंमलांत आणला तर सामाजिक, धार्मेक, 
आ।थक वगेरे बाबतीत क्रांति होते, नवी दा येते आणि नव्या पड्ध- 
ताचा ्जावनक्रम. सुरू होतो. 

म्हणूनच गां्धांवाद हे र्जावनशास्त्र आहे. त्यांत नुसत्या 
आध्यात्मिक, नुसत्या राजकीय, 'किंवा सामाजिक प्रश्नांचा विचार 
केला नसून व्यक्तींच्या साऱ्या जीवनाचा विचार केला आहे. हें 
जीवन कशावर आघारलेळें आहे, त्याची वाढ कर्शी होते, त्यामुळें सवेत्र 
क्रांति कां होते आगि त्या जावनान्ची. :परिणाक्ते काय हें 'गांधीवाद 
सांगतो म्हणूनच त्याला जावनह्यास्र म्हणतां ये 

आतांपयंत केलेल्या चचेवरून गांधीवाद हा एक असामान्य वाट- 
णारा आचार व बुद्धिवाद आहे हे तर स्पष्टच आहे. जगाच्या सुरवा- 
ताला नेमाण झालेलीं माणसं आजच्यासारखाःच आपल्या भाईंबंदांच्या 
1जवावर उठणारा व असत्याचरणी होतीं की काय हे हातिहासाच्या अभावीं 
ंगतां येत नाही. जर ती प्रेमपूर्ण व सत्याप्रेय असर्ताल तर आजचे 
आपले जावन हू मूळापासून चांगळेंच चळलें आहे हें कबूल करावयास 
इरकत नाहा, पणजरतें त्से नसेळ तर आपण त्या ध्येयमय जीवनाची 
प्रातष्ठापना करण्या*ची महत्त्वाकांक्षा कां बाळगू नये १ व्यक्तींचा विकास 
हा सतत होतच असतो. गांधीवाद ही त्या जिकासान्ची परिपूणावस्था 
आहे असे अहिंसात्मक प्रत्रत्तीच्या माणसांना वाट्ते. कोणत्या नांवाने या 
प्रहत्ताच्या पूणांवस्थेला संबोधावें हा प्रश्न नाही. त्याला अट्सावाद म्हणा, . 
शांतिवाद म्हणा, किंवा अन्य नांवाने संबोधा. 


$ अद्यापाहे ज्यांना जग रानटी म्हणते अद्या ए ना युद्ध म्हणजे 
काय हृ मार्हीत नाही 
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अळूड्स हक्‍सळे म्हणतात. “ माझ्या वाचकांना शिणविण्याचा धोका । 
षत्करूनहि मा हजाराव्या वेळी सांगतों की, फळावरून झाड ओळखावें. 
पौर्वात्य गूढवाद्यांच्या तिद्धांतांशीं ज्याच्या सिद्धांतांचे साम्य आहे तो 
क्ञाउडचा कर्ता एकहाटे आपल्या सिद्धांतांचें फळ शांति, सहिष्णुता व 
औदायं आहे असं सांगतो. ! 

ही शांति, ही सहिष्णुता व हें ओदाये प्राप्त करून घ्यावयाचे असेल 
तर त्याला संयम व॑ त्यागाची जरूरी आहे असें गांधीवाद सांगेल. 
एका संयमांत व त्यागांत जगाचें सारें चक्र उलटावेण्याची शक्ति आहे. 
पण त्यांत स्वा थे आडवा येऊन पडतो व मनुष्याची नेसर्गिक बुद्धे ही 
कृत्रिम बनते.. 

समाजाच्या वैषम्यांला कारणीभूत शाळेला प्रश्न एकच आहे. 
तो म्हणजे स्वासित्वाची भावना. पेसा,,. जमीन, दागदागिने, घरॅ- 
दारे, युरेढोरें वगेरेंना आपण संपत्ति समजतों. एवढेंच नव्हें स्त्रियांना 
संपत्ति समजतों. हा मालकांचा प्रश्न जसा जगाच्या सुखाला कारणीभूत 
झाला आहे, तसा दुःखालाहि कारणीभूत झाला आहे. 
अठ॒ड्स हक्‍स्ले हे ब्रह्मचयं पाळले म्हणजे ल््रियांचा प्रश्न सपला 
आणि अपरिग्रह व्रत घेतलें म्हणजे संपत्तीचा प्रश्न संपला असें 
मानणारे सन्यासी नाहीत. व्यावहारिक दृष्ट्या त्यांना हे प्रश्न सोडवाव- 
याचे आहेत. ते म्हणतात कीं, स्त्रियांचा प्रश्न हा खालीलप्रमाणे सोडावेतां 
थेईल. “ विबाहाघूर्वी स्त्रीपुरुष हे शद्ध आहेत असें राज्यसंस्थेनें मान्य 
करावें, एकपत्नीब्रताला. व एकपतित्रताला आणि उभयतां कायद्याच्या 
दृष्टीनें सारखें आहे. याला सरकारने कबूली द्यावी..? याशिवाय त्यांनी 
जीवनाच्या प्रश्नांत उभयतांनी कोणती दृष्टि ठेवावी याचे विवरण केलें 
आहे. दुसरा प्रश्न संपत्तीच्या मालकाचा, हाच प्रश्न अत्यंत कठीण आहे. 
संपत्तीमुळेंच महत्त्वाकांक्षा, अधिकारार्चा लाळसा आणि सामाजिक प्रतिष्ठा 
वगेरे. भावना येतात. अर्थात्‌ संपात्त हेंच जगांतील प्रयत्नांचे मूळ नसतें. 
सेवा, कर्ते, कर्तव्याची जाणीव यांमुळेहे मनुष्य आपलें जीवित उदात्त 
करतो. पण सामान्यतः ज्याला अनथे म्हणतां येतील ते या चुकीच्या 
अथैशास््रामुळें झाळे आहेत. ते अनर्थ टाळावयाचे असतील तर * अना- 
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सक्ति २ हाच एक उपाय आहे असें हक्‍स्ठे यांना कबूल करांचे लागले. 
ते म्हणतात, ' आदर्श पुरुष्र कोणाला म्हणावें १ जो अनासक्त असतो 
त्याला. जो शारीरिक विषय व वासनांना अनासक्त असतो; जो सत्ता व 
संपत्तीच्या मोहाळा अनासक्त असतो; जो राग आणि देषाला अनासक्त. 
असतो; जो आपल्या एकमेव प्रेमाला अनासक्त असतो; जो संपात्ते, 
कीर्ति व सामाजिक दर्जा याला अनासक्त असतो; जो शास्त्र, कला, औदा- 
्यांहा अनासक्त असतो; तोच आदर्श पुरुष होय. ' % अनासक्ति 
याचा अर्थ हक्‍्स्छे आसक्तींचा अभाव एवढाच घेत नाहींत. ओदार्य, 
बुद्दिमत्ता, शौय, धेय वगेरेंची वाढ अनासक्तींत असते असं ते म्हणतात. 
त्यांनी चांगल्या व वाईटाची केलेली व्याख्याहि आपल्या कल्पनांशी 
जुळणारी आहे. एकत्वाला चांगळे म्हणावें व भिन्नत्वाला वाईट म्हणावें. 
माझे घर, माझी संपात्ते, माझी बायका मुलें, वगेरे कल्पना भिन्नत्वाच्या आहेत 
व॒ त्या कल्पनांमुळे मनुष्य पापाला प्रश्रत्त होतो. पण 
-- जॉवात्मा व परमात्मा एक आहे; मनुष्यमात्रांना परस्परांची सेवा. 
करावयाची आहे, देवाची प्रासि एकत्वाशिवाय होत नाही, ह्या कहूपना. 
चांगल्या आहेत. म्हणून एकत्व हें चांगळें व भिन्नत्व हें पाप आहे असें 
त्यांचें म्हणणें. तेव्हां जगाच्य़ा अनर्थाला कारणीभूत झालेले संपत्तीच्या 
मालकीचे, अधिकारलालसेचे, महत्त्वाकांक्षेचे प्रश्न अनासक्तीनें व एक- 
त्वाच्या भावनेनें सोडवितां येतीळ असेच हमस्ले यांचें निदान आहे. 
अथौत्‌ ते त्याकरतां चरखा किंवा ग्रामोद्योगासारस्ता उपाय सांगत 
नाहींत. ते म्हणतात, “* जर समता हवी असेल तर त्याकरतां असा 
समाज घडविला जावा? काँ, ज्यांत सर्व उत्पत्तींची साधनें र्हा सहकारी 
तत्त्वाप्रमाणे सामुदाथेक मालकीची असावींत. तेथें सत्तेची विभागणी 
केळी जावी, आगे तेथें संव असे बनावेत काँ, ते लहानलहान पण 
असंख्य असावेत. ते परस्परावळंत्री व शक्‍य तोंवर स्वयंशासित असावेत. 
त्यांतील घटक स्त्रीपुरुष हे परस्परांना. जबाबदार असावेत. >< जर्री हक्स्ले 
हे गांथांच्या अहिंसावादाइतके उच्च शिखराला, अर्थात कल्पनेनें पोहोचलेले 
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नाहांत तर्री ते युद्धाच्या विरुद्ध आहेत. त्यांना शां1ते हर्वा आहे, अन- 
त्याचार हवा आहे आणि सत्याबद्दह तर बोलावयास नकोच नको. पण 
इतर पाश्चात्त्य तत्त्वज्ञांप्रमाणें त्यांच्याहि सत्य-आहिंसेच्या कल्पना समर्याद 
आहेत. हकस्ळे यांचें मत काय आहे हें वर एवब्याचकरतां सांगितलें 
काँ, ते एक पाश्चात्य ग्हस्थ आहेत. पाश्चात्यांचीं मतें हीं बुद्धिमान, 
व्यवहारी, शास्त्र अशांची मतें म्हणून आपल्याकडील पंडित कधीं कर्धी 
मान्य करतात. त्यांच्या बुद्धीला असले विचार पटत नसले म्हणजे त्या 
पाश्चात्यालााहे ते वेडाच म्हणतात. पाश्रचात्यांना वेडे म्हटलें म्हणजे 
आम्हांलाहि वाटतें कॉ, वेड्यांची पेदास फक्त हिंुस्थानांतच हात नाहीं, 
ती युरप-अमेरिकेताहे होते. अर्थात्‌ हक्स्लेंचा आधार देऊन गांधीवाद 
पटवावा ही त्यांत इच्छा नाही. कारण गांधीवाद ग्राह्य का अग्राह्य हे 
दोवर्टी स्वतःच्या जाणांविनेंच ठरणार आहे. १ 
पण गांधीबांद चुकीचा आहि हें ठरविण्याकरतां. तरी 
त्याचा अभ्यांस झाळा पाहिजे. बुदिवंतांनी असे सांगितलें 
पाहिजे की, आम्हांला सत्ये काय, अहिंसा काय, अपरिग्रह 
काय, भूतमात्रावर्राळ प्रेम काय, कांहीं कांही आम्हांला यांतळ मान्य 
नाहीं. पण बुद्धिमान तसें कर्धीदि सांगणार नाहींत. ते जर तसें सांगतील 
तर त्यांची, आई पत्नी, सलेंबाळें वगैरे सवजण विशिष्ट स्वार्थाकरतां 
एकत्र आलेल्या व्यक्ति ठरतील. मग प्रेम कसले, दया कसला आणि माया 
कसली १ पण मनष्य हा इतका भावनाशून्य जाला नाहीं. तो दास्या 
पूज्य मानतो. आणि आपल्या पत्नीलाहि ग्रहदेवत म गता घन तता 
ह्याच भावनेला दैवी भावना म्हणतात. त्या दैवी भावनांचे आचरण 
हातून होत नाही म्हणून मनुष्य एक तर पछ्ठु बनती अगर त्या दा 
भावनांचे आचरण आपल्या हातून अधिकाधिक व्हावे म्हणून तो "जता 
सक्त परमार्थी होतो आणि सार्‍या विश्वावर प्रेम करण्याकरता वडा होतो. 


चट जद व 
तेव्हां बुद्दिमंतांनीं माणसाचा. पड होगे आवडतें का साणसाचे आति 
भागून, 8पण8 1181) होणें पसंत पडते, हें त्यांना स्पष्टपणे सांगितळ 
प्रा "८. तमक दोष आहेत हें आजवर आपण 
- रजे. गांधीवादांत. अमुक दाप तझ 


रश हः ण ठे टतनळी 
“केत आलों.  कॉणत्या वादांत दोप्र नार्हीत £ मनुष्याचा बुद्धि इतकी 
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विचेत्र व तळख आहे काँ, ती सूयोदयाचे वेळीं उमलणाऱ्या आणि 
चहूंकडे घुगंधच सुगंध पसरवणाऱ्या गुलाबांच्या फुलांतहि दोघ काढू 
शकेल, प्रत्येक बाद हा त्यागी लोकांकरतां असतो, तो अव्यवझ्य 
असतो, त्याचें आचरण करणारे ढोंगी असतात वगैरे दूषणे आपण 
काय ऐकत नाही ? आत्मा अमर आहि असें मानणाऱ्या आपल्याच 
देशांत चावोक निर्माण झाळे व कसला आत्मा आणि कसला पुनजेन्म 
असे म्हणालेच कीं नाही १ पण चावांकार्ची मते समजून घेण्याचा प्रयत्न 
कोणी फारसा कर्रत नाही. आद्य शंकराचाय किंवा इतर आचायोच्या 
मतांबद्दल ज्ञानलालसा उत्पन्न होते व त्यांच्याच ग्रंथांचे अध्ययन होते. 


गांधीवादाची बव आपल्या इकडील अध्यात्म्याची सांगड घातली 
तर बुद्धिमान .म्हणतील गांधीवाद नवें काय सांगत आहे ] आमच्या 
ग्रंथांत सर्व कांडी आहे. ज्यांना त्यांतील अहिंसा पटत नसेल ते म्हण- 
तील गांधी हा प्रच्छन्न बुद्धघमीं किंवा जेनधर्मा किंवा खिश्चनधर्मा आहे 
या तीनाहि घमीत आहिंसा आहे व त्या धमाचे ब आमच्या सनातन 
घमाऱचें वांकडें असल्यामुळें गांधीवाद म्हणजे शात्रुवत्‌ असणाऱ्या त्या तीन 
घर्माचा आमच्या धर्मावर झालेला हल्ला होय असें परंपराप्रियपेडित 
म्हणतील. 


अशा प्रकार गांधीवादाचा चटकन्‌ निकाल लावणारे लोक आपल्याला 
सांपडतील. वास्ताविकपणे अनेक बुद्दिवादी न कळत आपल्या बुद्धांशांच 
प्रतारणा करीत असतात. या बुद्धिवाद्यांपैकी जे इश्वर, प्रेम, सत्य असत्य 
वगेरे कांही मानीत नाहींत त्यांच्याबद्दल कोण काय बोलणार ! त्यांना 
सवे विश्व जिंकले तरी त्यांना आत्मिक समाधान लाभणार नार्ही. सार 
युरप जिंकणाऱ्या हिटलरला कसलें आत्मिक समाधान मिळणार आह १ 
तेव्हां अशा व्रत्तीच्या लोकांचे म. गांधी पुढारी होऊं शकणार नाहीत. 
त्यांचा पुढारी हिटलर, किंवा स्टॉलिन किंवा चर्चिळच होऊं शकेल. 
दर दहा दहा बीस वीस वरष्रौनीं युरपची सारी पिढीचीपिढी गारद 
झालेला त्यांना पहावते, पण आपली प्रातिष्ठा सोडवत नाही. आपल्या 
देशाला अत्यंत सुखाचे दिवस लाभावेत म्हणून ते स्वतःच्या देशबांधवाचे 


रक्तचरक्त सांडीत आहेत. या इत्येंतून नवें जग तें निमीण करणार आणि 
इतरांच्या नाशावर आपल्या सुखाचे मनोरे बांधणार | ज्यांना हें सुख 
हवें असेळ तें गांधीबाद कर्धा'च पसंत करणार नार्हीत. ते हजारों शंका 
काढतील, गांधींच्या आचरणांत कोठे मुंगी. शिरली की काय हें बघर्ताल 
आणि त्यांना पेंकून देण्याकरतां उठाव करतीळ. खोटा पराक्रम ह्याच 
खरा पराक्रम आज समजला जात आहे. खोटें राष्ट्रीयत्व हेंच खरें. 
राष्ट्रीयत्व म्हणून लोकांच्या डोक्यावर लादण्यांत येत आहे आणि हिंसेर्ने 
लोकांच्या प्राणांचा कत्तलखाना चालला आहे. ज्या पराक्रमांत दीन- 
दुबळ्यांच्या संरक्षणाची हिंमत नाही, जें राष्ट्रीयत्व आपल्या लोकांच्या 


कल्याणाकरतां दुसर्‍या राष्ट्रांचे स्वातंत्र्य हिरावून घेतें आणि जी 
तां केली जाते अश्या हिंसेत, राष्ट्री- 


हिंसा जगाची मालकी मिळविण्याकर 

यत्वांत व पराक्रमांत काय समशैनीय आहे! एक काळ असा होता कॉ. 
जेव्हां अन्यायाच्या प्रातिकाराथ॑ शास्त्र उचलले जात असे. आज. 
न्यायाच्या प्रांतिकारार्थ शास्त्र उचलले जात आहे. आज जगांत 
सरक्षक हिंसा राहिली नसून आक्रमक हिंसा धिंगाणा घालीत आहे. हो 
स्थाति कोणाळा मान्य आहे हे तरी कळलें पाहिजे, 


पूर्ण हिंसा नाहीं, अगर पूर्ण अहिंसा नाही, असा मधला मार्ग निधूंच' 
शकणार नाही. घ्यायची असेल तर गांधी म्हणतात त्याप्रमाणे पू' 
अहिंसा व पूर्ण सत्य हें राजकारणांत आणि ऐहिक व्यवहारांत घेतलें 
पाहिजे;किंवा हिटळर,चार्चेळ,स्टॉलिनप्रमाणे पूर्ण हिंसा व पूर्ण असत्य याचे 
तरी अनुयायी बनलें पाहिज, यांत तडजोड होणार नाहीं. हिंसेचे व 
अहिंसेचे मार्ग अगर्दी स्वतंत्र व परस्पर विरुद्ध आहेत. 
अहिंसेचा मार्ग यद्वास्वी कसा होईल याबद्दल कांही जणांना प्रामाणिक- 
पणें द्ांका वाटते. साऱ्या जगांत हिंसेचा झेझावात सुटला आहि, त्या 
सोसाट्याच्या वाऱ्याने प्रंचंड दक्ष उन्मळून पडताहेत अद्या स्थितींत 
रानांत सांपडलेल्या प्रवाशाने घेतलेळें आहिंसेचें हें निरांजन विझल्या- 


वांचून कसें राहील हा त्यांचा प्रक आहे. या तुफानाळा मिऊन सर्वजण 


पळून जातीळ आणि एखादाच विश्वासाच्या आवरणाचे पांघरूण घाळून 
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त्या ज्योतीचे रक्षण करण्याचा प्रयत्न करील. कदाचित्‌ तें निरांजन 
विझेलाहि. पण त्यापुळें निरुत्साही होण्याचें कारण काय £ आपला मागे 
बराबर असला म्हणजे अंतःकरणांतीलळ उज्ञ्वळ दौीसीच्या प्रकाह्यांत 
आपण पुढें पुढें जाऊं शकू. तेव्हां प्रश्न मागोबद्दद आहे. तो ज्यांना 
पसंत असेल त्यांनीं अडचणींना आणि संकटांना भिण्याचें कारण नाही. 
चांगल्या मागीत अडचणी नसतात आणि वाईट मागीत'च असतात 
असे थोडच आहे 


जगांत अहिंसाच प्रभावी व यशस्वी होईल अशी ग्वाही कोण देऊं 
शकेल ! सत्य व अहिसेपेक्षां हिंसा ब असत्याचा मार्ग जवळचा जरी 
वाटला तरी तो अखेरीस नाशाला कारणीभूत होणार आहे हें ज्यांच्या 
बुद्धीला, मनाळा, अंतःकरणाला पटेळ तेच गांधीवादाचे अनुयायी 
होतील. अहिंसावाद हा जरी राज्यावर अधिष्ठित जाला नाही तरी त्या 
मार्गाचे आचरण करणाऱ्याला भिण्याचें कारण काय ? जगांतील स 
लोकांना खायला मिळत नाहीं म्हणून आपण आपल्या जवळचो शिदोरी 
केकून देत नाही; किंवा जगांत पुष्कळ लोकांना कपडे नाहींत म्हणून 
आपण आपल्या कपड्यांचा त्याग करीत नाही. तर्सतेच जग अहिंसा 
पाळत नार्ही म्हणून पटलेली अहिंसा आपण सोडून देण्याचें कारण नाहीं 
किंबा अहिंसा जगांत यशस्वींच होणार नाहीं म्हणून आपगहि तिचा 
त्याग करण्याचें कारण नार्ही. अर्थात्‌. ज्यांना अहिंसा पटत नसेल 
त्यांच्याबद्दळ कांहींच म्हणावयाचे नार्ही. 

जगांत आजवर जे तत्त्वज्ञ व धर्मसंस्थापक होऊन गेळे, त्यांनी 


-. आपलीं तत्त्वें यशस्वी होणार नाहींत म्हणून त्यांचा प्रचार करण्याचे 


किंवा आचार करण्याचे थांबावेळें नाहीं. कांहीजण आपल्या अंध्‌ःकार- 


मय निवासांतून बाहेर पडणार नाहीत या भौर्तानें सूय प्रकाशावयाचा 


थांबत नाही. तेव्हां कोणत्याहि तत्त्वाच्या आचार-प्रचाराला यशाचची 
शकक्‍याशकयता बाधक होत नार्ही. 


अहिंसावाद अथवा गांधीवाद हा या पुढील काळांत यशस्वी होणार 
नाही हें तरी कोणी सांगावें ! कदाचित्‌ आत्यंतिक प्राणहानीमुळें भयानें 
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थरथरा कांयणारी मनुष्यजात हिंसेचा तीव्रतेनं त्यागाहि कर्रील, . माणसां- 
तळा उच्च माणूस हा जाग्रत झालाच पाहिजे. तो ज्ञ्रालापुखीप्रमागे 
जायत होणार नाही. सायंकाळी पारिजातकार्ची किंवा रातराणीर्ची फुलें 
उमळून आपल्या निशिगंधानें सर्व सृष्टि आनंदमय करतात तशी या 
उच्च माणसाची जाग्याते असेल. हिंसेचा अतिरेक हा जरी ह्या जागण्तीला 
कारणीभूत होणार असला तरी जगांत नव्या सुडीला सुरवात झाल्या> 
शिवाय रहाणार नाहीं. निदान तशी आशा करूंया आणि आपल्या- 
पुरती तरी आपली ठेची वाढवू या. काळ अनंत आहे आणि त्या 
काळाचे निर्माते आपणच आहोंत. ज्यांच्या बुद्धिमत्तेने हिंधेची प्रचेड 
, उभारणी केली त्यांना अहिंसेची उभारणी करता येणार नाहीं का! 
कोणाला गांधीवादांतीळ अध्यात्म पटेल, कोणाला पटणार नार्ही. पण 
सनुष्यमनुष्यांतीळ गाऱ्हाण्यांचा निरास करण्याचें सामर्थ्ये रक्तहीन प्रति- 
कारांत आहे हें तर्री जगाला पटवू या. आपण मोठे आ म्हणत 
असतों काँ, हिंदुस्थान जगाचा भारीददीक होणार आहे. तें मागदक्षेन 
आपण हिंसेनें काय करणार ! अहिंसा हेंच आमचें वैशिष्टय आहे. 


डा. हें गांधीवादाचें किंवा आ/हिंसावादाचें समालोचन शानेशवरींतील चचेने 
संपविणे अत्यंत युक्त दोणार आहे. तेव्हा आहिंसेब्रद्दळ ्ानेववरांचे म्हणण 
काय आहे तें पाहूं या. तेराव्या अध्यायांत ज्ञानेश्वरांनी अहिंसेवर अत्यंत 
नचम प्रवचन केळे आहे. प्रथम त्यांनीं दिंपेळाच आहिंसा कशी म्हणतात 
हें दाखविळे आहे. ' यज्कमौत दिता अकर तिच्यापासून आहिता 
निर्माण करण्याचा चमत्कारिक निय मीमांसकार्नी बेतला आहे. र 
ह्या प्रकारची आहिंसा खोटी आहे. ज्ञानेश्वरांनी अहिंसेचा व्याख्या जिया 
( आहिता ) उठलिया आंतुल । ज्ञान दिसे ' « माण अर्हिसा 3) 
करणांत उत्पन्न झाळी असतां स्पष्ट सात दिसतें अशी कॅढा आहे. 8218 
ठिकाणी अहिंसा मुरा आहि त्यांचे वर्णन ज्ञानेश्वरांनी फारच बहारीचे 

आहे. या अहिसकाचें आचरण ते उयमांवर उपमा देऊन सांगतात, 


चेगळा ल्याप्रमाणे पाण्याच्या लाटा किंवा पाण्याचा _ संथपणा 
घडवू न देतां आपल्या भक्ष्यावर हळूच पाऊ 
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ब्याप्रमाणें कमलांतील केसर दुखावतील म्हणून त्यावर हकूंच पाय 
ठेवतो, त्याप्रमाणे परमाणूंतसुद्धां अति सूक्म जीव भरलेळे आहेत हे 
णून ते न मरावे म्हणून जा जमिनीवर बेताने पाऊल टाकतो 
ज्याच्या पायामुळें जीवांना त्रास न होतां सुख होते, तोच खरा अहिंसक. 
( तेखेनि मादवें पाय । भूमीवरी न्यसतु जाय । लागता तेथ होय) 
जावा सुख ॥ ) अश्ाच्या वाणीर्तीह मूर्तिमंत दया भरलेली असते. 
त्याच्या तोंडांतून अक्षरें बाहेर पडण्यापूर्वी तोंडावर स्नेहभाव दिपू लागतो 
व पोटांत दया उत्पन्न होऊन नंतर कृपेनें भरळेळे शब्द बाहेर पडतात. 
कोणाला दुःख हो म्हणून बहुतकरून तो कमीच बोलतो. पण 
णाच्या विनंतीने तो बोलूं लागलाच तर आपल्यापुढे नादब्रह्म उमे 
रहावें किंवा गंगोदक उसळावें त्याप्रमाणें खरे, मऊ, मोजके व रसाळ 
असे अमृताच्या लाटांप्रमाणे त्याच्या तोंडून शब्द निघतात. त्यांच हात, 
पाय, डोळे वरैरे इंद्रियें निव्योपार झालेलीं असतात. वाऱ्याला धक्का, 
लागेळ किंवा आकाशाला नख लागेल असे वाटून तो हात हलवीत 
नाहीं. अशाला हातांत काठीच घेणें आवडत नार्ही, मग शास्त्राची गोष्ट 
कशाला ! ( नावडे दंडु फाठी । मग शास्त्राचे किरीटी बोलणें के ॥ )' 
पण तो पीडिताच्या अंगावरून हात फिरवतो व त्याची चिंता हस्त- 
स्पर्शाने दूर करतो. त्याच्या या हस्तस्पर्शामुळें जो कृपेचा पाझर फुटतो, 


तसा चंद्रकिरणांपासूनाहि फुटत नाहीं. 


हे जे इंद्रियांचे व्यापार सांगितळे ते मनाचेच व्यापार आहेत असें. 
ज्ञानेश्वर म्हणतात. मनांत जर अहिंसा नसेल तर ती इंद्रियांत येणार 
नाहीं. मन हेंच इंद्रियांकडून व्यापार करावितें. पिकलेल्या फळाचा वास 
जसा आपोआप चहूकडे पसरतो, त्याप्रमाणें मनांत आहिंसा स्थिर झाला 
म्हणजे ती इंद्रियाद्वारें प्रकट होते. '“ज्यारने कायेनें, वाचेने व मनानें टिंसेचा' 
त्याग केला आहे तो पुरूष ज्ञानाचा विलासी, ज्ञानाचें वसतिस्थान आहे, 
एवढेंच नव्हें तर तो प्रत्यक्ष ज्ञान आहे. २ [ जो जाण वेल्हाळ । 
ज्ञानाचे वेळाऊळ । हें असो निखिल । ज्ञानचि तो॥ ] 
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अद्या प्रकारचा अहिंसक हा खरोखर मुक्त पुरुषच होय. पण त्याला 
जगाशी कांदींच कर्तव्य नसतें असं नाही. कारण १६वे अध्यायांत 
आहिंसेचें विवरण करतांना ज्ञानेश्वर म्हणतात कायावाचामनानें जगाला 
सुख व्हावें या हेतूनें जें वर्तन करणें तेंच अहिंसेचे खरें लक्षण. 

॥ आणि जगाचिये सुखोद्देशें । शर्रारवाचचा मानसे | राहाटणें त आहिंसे । 
रूप जाण ॥ 


यापेक्षां गांधीवादाच्या पारिपूर्णावस्थेची निराळी व्याख्या नाहीं. 


र न्य 
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त्य. र, देवगिरीकर यांनी लिहिलेली. 
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